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प्रमख राजनोतिक विचारक 


[ बी० ए० कक्षाओं के लिए कुछ महत्वपूर्ण विचारकों के 
राजनीतिक विचारों का सरल अध्ययन ] 
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चतुर्थं संस्करण की भूमिका 


लेखक को इस बात की प्रसन्नता है कि "इसका तीसरा संस्करण छात्रों में 
बड़ा लोकप्रिय हुआ और जल्दी समाप्त हो गया । इसके नवीन संस्करण को पुरी 
तरह संशोधित किया गया है। विभिन्न विश्वविद्यालयों में इस विषय के लिए 
निर्धारित पाठ्यक्रम के सभी विषयों का प्रामाणिक प्रतिपादन किया गया है। इसके 
लिए न केवल पुराने अध्यायों में नई सामग्री जोड़ी गई है अपितु कुछ नए अध्याय 
भी बढ़ाए गए हें । 

इस संस्करण को छात्रों के लिए विशेष रूप से उपयोगी बनाने की दृष्टि से 
प्रत्येक अध्याय के अन्त में उसका सारांश दिया गया है ताकि gaat सहायता से | 
विद्यार्थी सारे विषय को जल्दी समझ सकें । ये सारांश के संकेत पुनरावृत्ति के समय | 
भी छात्रों के लिए बड़े उपयोगी सिद्ध होंगे । 

इसके साथ ही प्रत्येक अध्याय के अन्त में उससे सम्बन्ध रखने वाले और 
उस विषय पर विभिन्न विश्वविद्यालयों द्वारा पूछे जाने वाले महत्वपूर्ण प्रश्तों को 
भी दिया गया है । विभिन्न विषयों पर मूल लेखकों के अवतरण और उद्धरण अंग्रेजी 
तथा हिन्दी में दिए गए हैं ताकि इनसे विद्यार्थियों को विषय का भली भाँति परिचय 
हो सके । 

लेखक को विश्वास है कि उपर्युक्त संशोधनों और नवीन परिवर्तनों से यह 
पुस्तक छात्रों के लिए पहले से बहुत अधिक उपयोगी सिद्ध होगी और छात्रा इससे 
पुरा लाभ उठाएंँगे । 

इस पुस्तक को अधिक उपादेय बनाने वाले तथा इसकी कमियों की ओर 
ध्यान दिलाने वाले सुझावों के लिए लेखके विज्ञ पाठकों का आभारी होगा । 

“रंजन प्रकाशन Te’ के श्री विश्वरंजन को इस बात का श्रेय है कि उन्होंने 
इस पुस्तक के नवीन संस्करण के सुन्दर और शीघ्र मुद्रण की व्यवस्था की । 

मेरी पत्नी श्रीमती सुधामयी ने इस पुस्तक के लेखन और प्रूफ संशोधन में 
बहुमूल्य सहायता को है इसके लिए लेखक इन सबका बहुत आभारी है। 


प्राची, दिल्ली । -हरिदत्त 
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विषय-सूची 

पहला भाग 
पहला अध्याय-प्राचीन भारतीय राजनीतिक चिन्तन की सामान्य 
विशेषताएँ i 
राजनीतिक चिन्तन की परम्परा, राजनीति-विषयक साहित्य, 
राजनीतिशाल्ञ के नाम और महत्व; प्राचीन भारत के राजनीतिक 
चिन्तन की विशेषताएँ-- (१) कानून की सर्वोच्च सत्ता, (२) मनुष्य 
की प्रवृत्ति; दण्ड की शक्ति का सिद्धान्त-स्वधर्म का सिद्धान्त; 
राज्य पर धर्म का प्रभाव _ राज्य के कार्य, राज्य के उद्देश्य; सारांश; 

प्रश्‍न । 

दूसरा अध्याय--मनु के राजनीतिक विचार 

मनु का महत्व, राजा की दैवी उत्पत्ति का सिद्धान्त, धर्मे, दण्ड, 


| आदर्श राजा की विशेषताएँ और स्वरूप, राजा का व्रत, मन्त्रि- 

है परिषद्‌; मन्त्री की सामान्य योग्यताएँ ; प्रशासन को व्यवस्था, 

| कर-ग्रहण, मनु की देन और महत्व, मनुस्मृति का प्रभाव; सारांश; 
प्रश्‍न । 


तीसरा अध्याय--कोटिल्य 
कौटिल्य का जीवन, राज्य की उत्पत्ति का सिद्धान्त, राज्य का स्वरूप: 
j सप्तांग सिद्धान्त, राजा के कत्तव्य और गुण, राजा पर प्रतिबन्ध, 
| मन्त्रिपरिषद्‌, मन्त्रियों की परीक्षाएँ, मन्त्रिपरिषद्‌ द्वारा राजा का 
नियन्त्रण, विदेशनीति : मण्डल का सिद्धान्त, कोटिल्य का महत्व 
| और मूल्यांकन; सारांश; प्रश्‍न । 


दूसरा भाग 
| पहला अध्याय--प्लेटो 

प्लेटो का महत्व, जीवन-चरित्र, प्लेटो के प्रमुख ग्रस्थ-- (1) fe 
पब्लिक, (1) पोलिटिक्स या स्टेट्समेन, (111) लाज ; प्लेटो से पहले 
प्रचलित न्याय सम्बन्धी विभिन्न धारणाओं का खण्डन ; प्लेटो का 
न्यायविषयक सिद्धान्त--न्याय के दो रूप: (1) सामाजिक, 
(ii) वैयक्तिक; न्याय के सिद्धान्त की आलोचना; शिक्षा का सिद्धान्त-- 
&प्लेटो क्री शिक्षा-पद्धति की विशेषताएँ, शिक्षा-पद्धत्ति के दोष ; 
` दार्शनिक राजाओं का शासन, दार्शनिक शासक की विशेषताएं ; 
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साम्यवाद का सिद्धान्त-(1) सम्पत्ति-विषयक साम्यवाद और 

अरस्तू द्वारा इसकी आलोचना, (ii) पत्तियों का साम्यवाद और 

अरस्तू द्वारा इसकी आलोचना ; भया प्लेटो प्रथम साम्यवादी था ? 

प्लेटो का आदर्श राज्य--राज्य का स्वरूप, राज्य का निर्माण करने 

वाले तीन तत्व तथा वर्ग ; शासनःप्रणालियों का वर्गीकरण; 

लाज में प्रतिपादित व्यवस्थाएँ और सिद्धान्त ; क्या प्लेटो का 
S राजनीतिक चिन्तन मूलतः आदर्शवादी था ? सारांश ; प्रश्‍न । 


दूसरा अध्य़ाय--अरस्तू [३८४ Fo Yo से ३२२ ई० पू० | ह ब) 
अरस्तू का जीवन-चरित्र, अरस्तू की रचनाएँ, अरस्तु के राज्य- 
सम्बन्धी विचार : राज्य का प्रादुर्भाव और विकास, राज्य का 
स्वरूप और विशेषताएँ, राज्य का उद्देश्य और कार्य ; दास'प्रथा 
सम्बन्धी विचार और इसकी आलोचना ; सम्पत्ति-विषयक विचार 
और इसकी आलोचना ; नागरिकता सम्बन्धी विचार और इसके 
दोष तथा सीमाएँ ; कानून का स्वरूप-न्यायविषयक विचार ; . 
संविधानों का वर्गीकरण -वर्गीकरण की विशेषताएँ एवं आलोचना; 
क्रान्ति सम्बन्धी विचार-क्रान्ति का स्वरूप, क्रान्ति के कारण; 
आदर्श राज्य--आदर्शं राज्य की विशेषताएँ ; शिक्षा-पद्धति के गुण 
एवं दोष; अरस्तू के मध्यम मार्ग का सिद्धान्त ; अरस्तू तथा प्लेटो 
की तुलना ; राजनीतिक विचारों के क्षेत्र में अरस्तू की देन; 
सारांश ; प्रश्न । 


तीसरा अध्याय--सन्त थामस एक्विनास [१२२५-१२७४ Go] -- ० 
एक्विनास का जीवन-चरित्र, एक्विनास की रचनाएँ ; प्रधान ५ 
राजनीतिक विचार--(!) राज्यविषयक विचार, (ii) दासऱप्रथा | 
सम्बन्धी विचार, (iii) शासन-प्रणालियों का वर्गीकरण, (iv) राज्य | 
के कार्य, (४) कानून का विचार, (vi) न्याय-विषयक विचार, | 
(vii) राज्य और चं के सम्बन्ध ; एक्विनास का महत्व और देने ; 
सारांश ; प्रश्‍न । 


चौथा अध्याय - मेकियावेली , [१४६६-१५२७ ई० | son OR 
इटली का चाणक्य : मेकियावेली का जीवन-परिचय ; मेकियावेली की 
रचनाएँ ; युग का शिशु-मेकियावेली; मानव-स्वभाव सम्बन्धी विचार; 
नैतिकता और धर्म-सम्बन्धी विचार ; राज्य का प्रादुर्भाव और 
स्वरूप ; राजा का कत्तव्य और आचरण ; शासन-पद्धति के विभित्त _ 
प्रकार ; कानून का विचार ; मेकियावेली के विचारों की विशेषताएँ रू 
एवं दोष; आधुनिक राजनीतिशास्त्र का जनक (पिता) मेकियावेली : जि 
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(vi) 
उसकी देनें ; मेकियावेली का मूल्यांकन ; सारांश ; प्रश्‍न । 
तीसरा भाग 
पहला अध्याय--थामस हॉब्स [ १५८८-१६७६ ई०] नभ 


थामस हॉब्स की जीवनी, हॉब्स पर प्रभाव डालने वाली परि- 
स्थितियाँ ; लेवियाथन ; हॉब्स के प्रमुख सिद्धान्त-() मानव- 
स्वभाव का स्वरूप, (ii) प्राकृतिक दशा, (11) सामाजिक समझौता, 
(iv ) व्यक्ति के अधिकार, (४ ) शासन-प्रणालियाँ, (vi) कानून ; 
हॉब्स-आधुनिकता का अग्रदूत ; हॉब्स की विचारधारा के दोष, 
Siew की देनें अथवा महत्व ; सारांश ; प्रश्‍न । 

दुसरा अध्याय--जॉन लॉक [१६३२-१७१४ Fo] 
जॉन लॉक का जीवन-चरित्र, लॉक के ग्रन्थ, लॉक के प्रमुख 
सिद्धान्त- (1) मानव का स्वभाव, (ii) प्राकृतिक त्रस्था, 
(iii) प्राकृतिक अधिकार, (iy) सामाजिक समझौता, (४) राज्य 
का स्वरूप और विशेषताएँ, (yi) विद्रोह का अधिकार; सीमित 
राजतंत्र सम्वन्धी विचार ; व्यष्टिवाद ; लॉक और हॉब्स की 
तुलना ; लॉक की विचारधारा के दोष ; राजनीतिशास्त्र सें लॉक 
कोदेन; लॉक का मूल्यांकन और. प्रभाव ; सारांश ; प्रश्‍न । 

तीसरा अध्याय--रूसो [१७१२-१७७५ Fo ] 
ख्सो का जीवन-चरित्र ; रूसो के प्रमुख राजनीतिक विचार- 
(1) मानव-स्वभाव, (॥) प्राकृतिक दशा, (1) सामाजिक 
समझोता या अनुबन्ध, (1५) सामान्य इच्छा का सिद्धान्त, (५) प्रभु- 
Wat सम्बन्धी विचार, (vi) व्यक्ति की स्वतंत्रता तथा अन्य 


अधिकार, (vii) शासन-प्रणालीविषयक विचार ; रूसो के विचारों 
की आलोचना ; रूसो का प्रभाव, रूसो का मूल्यांकन ; हॉब्स तथा 
रूसो की तुलना, हॉब्स और लॉक की तुलना ; राजनीतिक विचारों 
के क्षेत्र में रूसो का प्रभाव तथा महत्व; सारांश ; प्रश्‍न । 

चोथा अध्याय--माँतेस्क्यू [ १६८९-१७१५ ई० ] vs 
मातिस्क्यू की पद्धति तथा अरस्तू से तुलना ; स्वतंत्रताविषयक 


> 


विचार, शक्ति पार्थक्य को सिद्धान्त ; Wider की देनें ; सारांश 
प्रश्‍न । 


चोथा भाग 
पहला अध्याय--जेरेमी बेन्थम [१७४८-१८३२ Fo ] प 


वेन्थम की जीवनी ; बेन्थम के प्रमुख सिद्धान्त--(1) उपयोगितावाद 
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का स्वरूप तथा प्रमुख सिद्धान्त, (ii) राज्य की उत्पत्ति, (1) प्राकृ- 
तिक अधिकारों का खण्डन, (1५) सर्वोच्च सत्ता तथा अधिकार- 
विषयक सिद्धान्त, (४) शासनःपद्धति, (vi) आथिक विचार, 
(शा)  व्यक्तिवाद, — (viii) कानून तथा न्याय की व्यवस्था, 
(ix) दण्डव्यवस्था, (x) जेलखानों का सुधार : सर्वद्रष्टा कारागार, 
(xi) अन्य सुधार ; उपयोगितावाद के प्रमुख दोष : वेन्यम तथा 
उपयोगितावाद के सिद्धान्तो की आलोचना ; बेन्थम की देन और 
महत्व ; उपयोगितावाद के मौलिक सिद्धान्त और प्रमुख तत्व ; 
सारांश ; प्रश्‍न । 
दुसरा अध्याय-जान स्टुअर्ट मिल [१०६-१८७३ Fo | Rr 
मिल की जीवनी, मिल की रचनाएँ, मिल के स्वतन्त्रताविषयक 
विचार .:, स्वतन्त्रताविषयक सिद्धान्त की आलोचना ; शासनविषयक 
विचार : प्रतिनिधि शासनःप्रणाली और इसमें पाई जाने वाली 
बुराइयों को दूर करने के उपाय; मिल द्वारा उपयोगितावाद 
का संशोधन, वेन्यम और मिल के सिद्धान्तों के भेद; मिल का महत्व 
और अनुदान; सारांश; प्रश्‍न । 
तीसरा अध्याय-थामस हिल ग्रीन [१८३६-१८५२] es £) 
ग्रीन का जीवन-चरित्न, ग्रीन की रचनाएँ, ग्रीन के दार्शनिक विचार; 
राजनीतिक विचार-स्वतंत्रताविषयक विचार एवं इसकी विशेष- 
ताएँ, अधिकारविषयक विचार एवं इसकी आलोचना, अधिकार 
और नैतिकता, अधिकार और कानून; राज्यविषयक विचार 
प्रभुसत्ता का विचार, राज्य के कार्य; दण्डविषयक सिद्धान्त 
(क) प्रतिशोध या बदला लेने का सिद्धान्त, (ख) निवारक 
सिद्धान्त, (ग) सुधार का सिद्धान्त ; सम्पत्तिविषयक विचार ; 
ग्रीन की आलोचना, ग्रीन की देन ; सारांश, प्रश्‍न । 
चोथा अध्याय-कालं माक्स [१८१८-१८५३ ई० | ve ७५ । 
माक्स का महत्व, Alea की जीवनी, वैज्ञानिक समाजवाद का स्वरूप; 
aed के प्रमुख सिद्धान्त - द्वंद्वात्मक विकास (Dialectics) का 
स्वरूप तथा उसके नियम, द्वंद्वात्मक भौतिकवाद की आलोचना ; 
इतिहास की भौतिकवादी या आथिक व्याख्या-इतिहास की भोतिकः 
वादी व्याख्या का स्वरूप, आथिक व्याख्या के सिद्धान्त की आलो- 
चना; वर्ग-संघर्ष-वर्गंसंघर्ष के सिद्धान्त की आलोचना ; पूंजीवाद 
का स्वरूप--पूँजीवाद के सिद्धान्त की आलोचना ; अतिरिक्त 
मूल्य का स्वरूप, अतिरिक्त «मूल्य के सिद्धान्त की आलोचना ; 
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( viii) 
साम्यवादी दल का संगठन तथा कार्यक्रम ; राज्यविषयक सिद्धान्त 


राज्यविषयक सिद्धान्त की विशेषताएँ, राज्यविषयक सिद्धान्त की 
आलोचना, मार्क्स की देन, माक्सँ का मूल्यांकन ; सारांश ; प्रश्‍न । 


गांधीवाद का स्वरूप, गांधी जी की जीवनी, गांधी जी की कृतियाँ, 
गांधी जी के विचारों के प्रेरणा-स्रोत ; गांधी जी के मौलिक दार्शनिक 


सिद्धान्त--(1) सत्य, (1) अहिंसा, अहिंसा की श्रेष्ठता, अहिसा को ` 


दो विशेषताएँ, अहिसा के तीन रूप ; (iii) सत्याग्रह, सत्याग्रह का 
नामकरण, सत्याग्रह का स्वरूप, सत्याग्रही के गुण, सत्याग्रह के 
नियम, सत्याग्रह के विभिन्न रूप, सत्याग्रह के साधन; राजनीति 
और धर्म का सम्वन्ध ; राज्यविषयक सिदान्त-राज्य का विरोध 
करने के कारण, व्यक्ति का साध्य और राज्य का साधन होना, 
प्रभुसत्ता का विरोध, राज्य का कार्यक्षेत्र ; विकेन्द्रीकरण - विकेन्द्री- 
करण का स्वरूप (क) राजनीतिक क्षेत्र में; (ख) आथिक क्षेत्र में ; 
वर्णव्यवस्था या वर्णधर्म का सिद्धान्त ; संरक्षकता का सिद्धान्त ; 
गांधीवाद और समाजवाद ; गांधीवाद और मार्क्सवाद ; गांधीवाद 
के दोष, गांधीजी की देन, गांधीवाद में विभिन्न तत्वों का सम्मिश्रण, 
गांधी जी का मूल्यांकन ; सारांश ; प्रश्‍न । 
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पहला अध्याय 


प्राचीन भारतीय राजनीतिक चिन्तन की 
सामान्य विशेषताएं 


राजनीतिक चिन्तन को परम्परा--भारत में राजनीतिक चिन्तन की परम्परा 
ast पुरानी है। वैदिक युग से हमारे ऋषि, मुनि, आचार्य और विचारक राजनीतिः 
सम्बन्धी प्रमुख प्रश्तों पर विचार करते रहे हैं और इन प्रश्नों के उत्तर देने का प्रयास 
करते रहे हैं कि राज्य की उत्पत्ति किस प्रकार हुई? राज्य क्या है? इसके उद्देश्य क्या 
हैं ? इसके आदेशों का पालन मनुष्य को क्यों और कहाँ तक करना चाहिए? राज्य का 
कार्यक्षेत्र कहाँ तक सीमित होना चाहिए? राज्य का स्वरूप और आकार क्या होता 
चाहिए ? राज्यविषयक इन प्रश्नों का चिन्तन प्राचीन भारत में वैदिक युग से आरम्भ 
हुआ, मध्य युग में और वर्तमान काल तक चलता रहा। इस प्रकार हमारे यहाँ प्राचीन 
भारत में सबसे पहला राजा माने जाने वाले मनु से महात्मा गांधी तक राजनीतिक 
चिन्तन और विचारधारा की एक अविच्छिन्न परम्परा मिलती है। 
राजनीतिविषयक साहित्य--वतंमान समय में हमें प्राचीन भारत के राज- 
नीतिक चिन्तन का बहुत कम साहित्य उपलब्ध होता है। इसका कारण यह है कि अनेक 
प्राचीन महत्वपुर्ण ग्रन्थ लुप्त हो चुके हैं। इस समय प्राचीन भारत के राजनीतिक 
चिन्तन पर सबसे अधिक प्रकाश रामायण, महाभारत, कौटिलीय अर्थशास्त्र, का मन्दकीय 
नीतिसार, शुक्रनीतिसार, बाहँस्पत्य सूत्र तथा मनुस्मृति से पड़ता है। महाभारत और 
कौटिलीय अर्थशास्त्र से यह ज्ञात होता है कि प्राचीन काल में इस विषय पर अनेक 
आचार्यो ने विशालकाय ग्रन्थों और शास्त्रों का निर्माण किया था । महाभारत में दी गई 
एक कथा के अनुसार पहले कृतयुग के स्वणिम अतीत काल में सब लोग धर्मपूर्वेक रहते थे, 
कोई राजा या दण्ड-व्यवस्था नहीं थी । बाद में मोह, लोभ, काम, राग आदि दोष उत्पन्न 
होने से लोगों का पतन तथा धर्म का नाश हुआ, तब धर्म की रक्षा के लिए ब्रह्मा ते धमे, 
अर्थ, काम तथा मोक्ष पर एक लाख अध्यायों का एक विशाल ग्रन्थ बनाया | इसे शंकर 
विशालाक्ष ने १० हजार अध्यायों में संक्षिप्त किया; इन्द्र ने इसका संक्षेप ५ हजार 
अध्यायों में करके इसे बाहुदन्तक का नाम दिया | इसके बाद बृहस्पति ने इसका पुनः 
तीन हजार अध्यायों में तथा काव्य या उशना ने एक हजार अध्यायों में संक्षेप किया । 
महाभारत के शान्तिपर्व में राजनीतिशास्त्र का विवेचन करने वाले निम्नलिखित सात 
आचार्यो का वर्णन किया गया है--बृहस्पति, विशालाक्ष, काव्य, महेन्द्र, प्राचेतस्‌ मनु, 
भारद्वाज तथा गौरशिरा | कौटिल्य ने अपने अर्थशास्त्र में ५३ बार दूसरे आचार्यों के 
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मतों का उल्लेख करते हुए उनसे असहमति प्रकट को हे । उसने राज्यशास्त्र के पांच 
सम्प्रदायों और सात आचार्यों का नामोल्लेख किया है । इससे यह स्पष्ट है कि प्राचीन 
भारत में अनेक आचार्यों और विद्वानों ने राजनीतिविषयक प्रश्‍नों पर गम्भीर विचार 
किया है। 
राजनीतिशास्त्र के नास श्रौर महत्व--राजनीतिशास्त्र के अध्ययन को प्राचीन 
काल में बहुत महत्वपूर्ण समझा जाता था और इसके कई नाम थे। इसका पहला नाम 
राजझास्त्र था । महाभारत में बृहस्पति, विशालाक्ष आदि आचार्यो को राजशास्त्र का 
निर्माण करने वाला (राजझास्त्रप्रणेतारः) कहा गया है। अश्वघोष ने बुद्धचरित में 
इसको यही नाम दिया है । इसका दूसरा नाम दण्डनीति है। महाभारत के शान्तिपवं में 
इसकी व्याख्या करते हुए कहा गया है कि इस संसार को दण्ड की व्यवस्था द्वारा ही सत्पथ | 
पर ले जाया जाता है अथवा यह शास्त्र दण्ड के चलाने की व्यवस्था करता है, अतः यह 
दण्डनीति कहलाता है। महाभारत के ही एक दूसरे स्थल (शान्तिपर्व, ५६।७८) में इसकी 
व्याख्या करते हुए कहा गया है कि दण्डनीति चारों वर्णो से उनके धर्मो का पालन कराती 
है और राजा द्वारा ठीक ढंग से प्रयुक्त होने पर यह चारों वर्णों को अधर्मे के कार्यों से 
रोकती है। राजशास्त्र का तीसरा नाम ्र्थंशास्त्र है। महाभारत के अनुशासनपव में 
बृहस्पति द्वारा बताए गए शास्त्र को अर्थशास्त्र कहा गया है। आजकल अर्थशास्त्र 
सामान्य रूप से आथिक विषयों--सम्पत्ति के उत्पादन, उपभोग एवं वितरण का विवेचन 
करने वाले शास्त्र (Economics) को कहा जाता है, किन्तु प्राचीन काल में राजनीति- 
शास्त्र को अर्थशास्त्र कहा जाता था। कौटिल्य ने इस शब्द की व्याख्या करते हुए कहा है 
कि मनुष्यों की वृत्ति या जीविका श्रथं है, मनुष्यों से युक्त भूमि का नाम भी अर्थ है। इस 
पृथ्वी को प्राप्त करने तथा सुरक्षित बनाए रखने के उपायों को बताने वाला शास्त्र अथ 
शास्त्र है। उसने इसीलिए राजनीतिविषयक अपने ग्रन्थ को अर्थशास्त्र का नाम दिया है। 
इसका चौथा नाम नीतिशास्त्र है, क्योंकि इसमें बताए उपायों से लोग धर्मे-मार्ग की ओर 
ले जाए जाते हैं और उससे विचलित नहीं होते हैं । 
प्राचीन काल में इस शास्त्र को अतीव महत्वपूर्ण समझा जाता था। कौटिल्य ने 
चार प्रधान विद्याओं में दण्डनीति की गणना की है । कामन्दक के मतानुसार उशना 
सम्प्रदाय वाले केवल एक ही विद्या दण्डनीति को मानते थे और कहते थे कि इसी से अन्य 
सब शास्त्र उत्पन्न हुए हैं। महाभारत में कहा गया है कि “जिस प्रकार हाथी के पर में 
सबका पैर आ जाता है, इसी प्रकार राजनीतिशास्त्र में सभी शास्त्र आ जाते हैं 
शुक्रनीतिसार के अनुसार यह (नीतिशास्त्र) सबको जीवन प्रदान करने वाला, लोक की 
स्थिति को बनाए रखने वाला, धर्म, अर्थ, काम का मूल तथा मोक्ष को प्रदान करने वाला 
है (214) । “जिस प्रकार यह शरीर भोजन के बिना नहीं रह सकता है, उसी प्रकार 
संसार के सब व्यवहार नीतिशास्त्र के बिना नहीं रह सकते हैं (शुक्र १।११) । प्राचीन 
भारत के राजनीतिक चिन्तन की सामान्य विशेषताएँ निम्नलिखित हें | 
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प्राचीन भारत के राजनीतिक चिन्तन की विशेषताएँ 


१. कानून की सर्वोच्च सत्ता--प्राचीन काल में राजशास्त्र के गम्भीर अनुशीलन, 
अध्ययन ओर चिन्तन के परिणामस्वरूप अनेक राजनीतिक सिद्धान्तो का निर्माण हुआ 
था । प्राचीन विचारधारा के इन सिद्धान्तों को कुछ प्रमुख विशेषताओं के रूप में प्रकट 
किया जा सकता है। पहली विशेषता कानून या धर्म की सर्वोपरि सत्ता (Sovereignty 
of Law) है। राज्य में किसी व्यक्ति या राजा की इच्छा द्वारा शासन नहीं होना 
चाहिए, अपितु धर्म या कानून के नियमों से शासन किया जाना चाहिए । इसका सुस्पष्ट 
प्रतिपादन हमें सबसे पहले बृहदारण्यक उपनिषद्‌ (१1४५१४) में मिलता है । इसमें यह 


कहा गया है कि चार वर्ण उत्पन्न करने के बाद प्रजापति ने स्थिरता लाने के लिए “धर्म ` 


को उत्पन्न किया, वह बलवान्‌ क्षत्रियों से भी प्रबल है । धर्म से अधिक ऊँची कोई वस्तु 
नहीं है । धर्म के कारण निर्वल व्यक्ति बलवान्‌ को जीतने की आशा रखता है। धर्मात्मा 
व्यक्ति राजा की सहायता से अधर्म करने वाले पर विजय प्राप्त करता है। जो धर्म है, 
वस्तुतः वही सत्य है । अतः लोग यह कहते हैं कि जो ब्यक्ति सत्य कहता है, वह धमं कहता 
है; जो धर्मे की बात कहता है, वह सत्य की बात कहता है। धर्म और सत्य दोनों एक हूँ 1” 
यहाँ धर्म का प्रयोग किसी विशेष सम्प्रदाय के संकुचित अर्थ में नहीं हुआ, अपितु 
समाज को वनाए रखने तथा संचालित करने वाले सभी मियमों के लिए व्यापक रूप में 
हुआ है, क्योंकि धर्म शब्द धारण करने का अर्थ देने वाली धृ धातु से वनता है और 
प्राचीन परिभापा के अनुसार समाज को धारण करने वाले सभी नियमों के लिए 
प्रयुक्त होता है । महाभारत में कहा गया है कि समाज को धारण करने से ही इसे 
धर्म कहते हैं, इसने सब प्रजाओं को धारण कर रखा है। राजा का यह प्रधान 
'कत्तव्य है कि वह धर्म का पालन कराए। जो राजा धर्म का पालन नहीं कराता है, 
'शास्त्रकारों ने प्रजा को उसके विरुद्ध विद्रोह करने का और उसे गद्दी से उतारने का 
अधिकार दिया है। शान्तिपर्व (६२-१६) में यहाँ तक कहा गया है कि घमं की हत्या 
करने व.ल। राजा वथ करने योग्य है । इससे यह स्पष्ट है कि प्राचीन भारत में राजा 
की इच्छा को नहीं, अपितु धर्म के पालन को सर्वोपरि महत्व और सर्वोच्च स्थान दिया 
जाता AT | 

प्राचीन धर्मशास्त्रो में बार-बार इस बात पर बल दिया गया है कि राजा का 
प्रधान कर्तव्य धर्म का पालन कराना है। वह न केवल अपराधियों को दण्ड देता था, 
किन्तु स्वयमेव अपराध करने पर उसे साधारण मनुष्यों की अपेक्षा अधिक दण्ड देने की 
व्यवस्था की गई थी । मतु के मतानुसार जिस अपराध के लिए साधारण मनुष्य को एक 
कार्षापण का दण्ड दिया जावे, उसी अपराध को राजा द्वारा किए जाने पर उसे एक 
हजार कार्षापणों का दण्ड दिया जाना चाहिए (मनु ८।३३६) । इसी बात को प्रदर्शित 
करने के लिए राज्याभिषेक के अवसर पर राजा की पीठ को तीन बार डण्डे से छुआ 
जाता था ताकि उसे दण्ड के वशवर्ती होने का ज्ञात रहे और वह अच्छी तरह समझ ले 
कि राजा होते हुए भी अपराधी होने पर वह दण्डित किया जा सकता है। राजा का 
प्रधान कार्य दण्डनीय अपराधों के लिए अपराधियों को दण्ड देता है। यदि वह ऐसा नहीं 
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करता तो वह अपराधी समझा जाता था । गौतम धर्मसूत्र (१२1४८) के शब्दों में जो 
राजा न्यायपूर्वक दण्ड देकर अपने कर्तव्य का पालन नहीं करता है, उसे अपराधी 
समझना चाहिए। वशिष्ठ धर्मं सुत्र (१६।३०--४६) में इसी विचार को अधिक विस्तार 
से प्रकट करते हुए कहा गया है कि gfe दण्ड देने योग्य कोई अपराधी दण्ड से छूट 
जावे तो राजा को एक दिन और एक रात भूखा रहना चाहिए"*'"""। चोर का अपराध 
उस राजा पर भी पड़ता है जो चोर के अपराधों को क्षमा करता है। अपराधी के पापों 
को क्षमा करने वाला राजा पाप का भागी होता है।” महाभारत में उतथ्य ऋषि ने 
मान्धाता को राज-धर्म का उपदेश करते हुए यह बताया है कि उसे अपने पुत्र के अपराध 
को भी क्षमा नहीं करना चाहिए | यदि राजा का कोई प्रिय व्यक्ति भी अपराध करे तो 
राजा का कर्तव्य है कि उसे कभी सहन न करे। इन सव व्यवस्थाओं से स्पष्ट है कि 
शासन में धर्म श्रथवा कानून का स्थान सर्वोपरि था। इसमें राज्ञा की इच्छा या 
स्वेच्छाचार का कोई स्थान नहीं था । शुक्रनीति में तो यहाँ तक लिखा है कि यदि राजा 
स्वेच्छाचारी होकर कार्य करने लगे तो उसका परिणाम अनर्थ होगा, प्रजा ऐसे राजा 
के विरुद्ध हो जावेगी और उसे अपने राष्ट्र से हाथ धोना पड़ेगा (शुक्रनीति २।४।) 

२. मनुष्य की प्रवृत्ति--प्राचीन भारतीय विचारक मनुष्यों को स्वाभाविक रूप 
से स्वार्थी, दुष्ट, दूसरों के अधिकारों का अपहरण करने वाला समझते थे। मनु ने यह्‌ 
कहा है कि निर्दोष एवं शुद्ध आचरण वाला (शुचि) व्यक्ति बड़ी कठिनाई से मिलता हे 
(७।२१,२४, मिलाइए महाभारत १२1१५ ३४) । कामन्दक ने (२।४२) भी इसी मत 
का प्रतिपादन करते हुए कहा है कि मनुष्य स्वभावतः अपनी वासनाओं के वशीभूत 
होते हैं, वे दूसरों के धन और स्त्रियों की चाह करते हैं। मनु और कामन्दक के ये विचार 
पश्चिमी जगत्‌ के सेनेका, आगस्टाइन और हान्स के इन विचारों से मिलते हैं कि मनुष्य 
स्वभावतः दुष्ट प्रकृति का है। सालमण्ड ने लिखा है-मनुष्य स्वभावतः लड़ने वाला पशु 
है। भारतीय विचारक यह मानते थे कि मनुष्य में आसुरी प्रवृत्तियाँ प्रबल होती हैं । अतः 
उन्हें रोकने के लिए राज्य का जन्म होताहै और वह अपनी दण्ड की शक्ति से सव 
मनुष्यों को ठीक रास्ते पर रखकर समाज में सुशासन और व्यवस्था बनाए रखता है। 
अतः दण्ड का विचार प्राचीन भारतीय राजनीति में बड़ा महत्व रखता है। 


३. दण्ड की शक्ति का सिद्धान्त 


महाभारत में बड़े विस्तार से यह बताया गया है कि राज्य और समाज में दण्ड 
की व्यवस्था का क्या महत्व है। वस्तुतः दण्ड उस मर्यादा का नाम है जो मनुष्यों में 
व्यवस्था और ग्रराजकता के निवारण के लिए की गई है । जव तक राज्य की संस्था का 
प्रादुर्भाव नहीं हुआ था तो स्त्र अराजकता थी । किसी भी व्यक्ति का जीवन और धत 
सुरक्षित नहीं था । इस अराजक दशा को दूर करने के लिए ब्रह्मा द्वारा दण्ड कौ उत्पत्ति 
की गई। इसका स्वरूप बताने के लिए दण्डनीतिशास्त्र का “निर्माण किया गया | राजा 
का कार्य दण्डनीति के अनुसार शासन करना है। शान्तिपवं के अनुसार, धर्म और अर्थ 
की रक्षा दण्ड द्वारा होती है। सव प्राणियों की रक्षा के लिए ईश्वर ने ब्रह्मतेजमय दण्ड 
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का सृजन किया था।यदि राजा इस दण्ड का प्रयोग भली प्रकार सोच-समझकर 
करता है तव वह सम्पूर्ण प्रजा का रंजन करने में समर्थ होता है, अन्यथा उसका सर्वनाश 
हो जाता है । इस संसार में सारी व्यवस्था दण्ड के कारण है । दण्ड के अभाव में मर्यादा 
में रहने वाले शुद्ध पवित्र व्यक्ति बहुत ही कम होते हैं (१२।१५।६४) | यदि दण्ड का ठीक 
प्रकार से प्रयोग न हो तो सारी मर्यादा टूट जाए, सव वर्ण दूषित हो जावें और सब 
प्रजाओं का नाश हो ATT बलवान्‌ निर्वलों को उसी प्रकार खाने लगेंगे जैसे जल में 
वडी मछलियाँ छोटी मछलियों को खाती हैं (१२।१४।३८)। दण्ड के अभाव में सर्वत्र 
अन्धकार छा जाता है, सव लोग एक-दूसरे की हिंसा करने लगते हैं; जैसे कुत्ते 
माँस पर झपटते हैं, ऐसे ही मनुष्य एक-दूसरे पर झपटने लगते हैं, किसी प्रकार की कोई 
मर्यादा नहीं रहती है (१२।१२२।१९-२२), अतः भगवान्‌ ने संसार को ठीक ढंग से 
चलाने के लिए दण्ड को उत्पन्न किया हे । राजा का कर्त्तव्य इस धर्मरूपी दण्ड के अनुसार 
प्रजा का शासन करना है। दण्ड का प्रयोग ऐसा व्यक्ति नहीं कर सकता जो मुखं, लोभी 
और विषयों में फंसा हुआ हो; दण्ड का प्रयोग केवल शुद्ध आचरण वाला, सत्य-सन्ध 
और वुद्धिमान व्यक्ति ही कर सकता है ॥ (महाभारत, शान्तिपर्व, अध्याय १४, १५) । 

महाभारत के इन वचनों से यह्‌ स्पष्ट है कि वस्तुतः राज्य की संस्था में दण्ड की 
स्थिति सर्वेप्रधान हे । यही वह सर्वोपरि शक्ति है जिससे अराजक दशा का अन्त होकर 
राज्य की संस्था का प्रादुर्भाव होता है। राजा का महत्व केवल इसलिए है कि वह दण्ड का 
प्रयोग करने वाला है, किन्तु सव व्यक्ति दण्ड का प्रयोग नहीं कर सकते sl इसके प्रयोग 
के लिए मनुष्य में विशेष योग्यता का होता आवश्यक है। यदि राजा में यह योग्यता या 
क्षमता न हो तो वह अपने पद पर नहीं रह सकता है। यदि कोई राजा इस धर्मे रूपी 
दण्ड का पालन नहीं करता है तो उसकी हत्या में कोई दोष नहीं है। छल, माया आदि 
किसी भी प्रकार से उसका वध दोषयुक्त नहीं माना जा सकता है। 

मनुस्मृति में भी दण्ड की महिमा का इसी प्रकार प्रतिपादन किया गया है 
(६1१४-२३) | उसके मतानुसार मनुष्यों का आचरण शुद्ध बनाए रखने के लिए, 
इन्हें स्वधर्म पालन करने के मागे पर चलने को विवश करने के लिए दण्ड की शक्ति की 
आवश्यकता है, इसलिए भगवान्‌ ने दण्ड की सृष्टि की है और उसका प्रयोग करने के 
लिए राजा को बनाया है। दण्ड सम्पूर्ण प्रजा को अनुशासन में रखने वाला, उन्हें धर्म 
पालन के लिए बाधित करने वाला तथा समाज में वर्णाश्रम धर्म की स्थापना करने वाला 
है। यदि समाज में दण्ड की व्यवस्था न रहे तो लोग अधर्माचरण में संलग्न होकर अपने 
कत्तव्य भूल जाएँ। दण्ड का प्रयोग मनमाने ढंग से नहीं होना चाहिए । इसका ठीक ढंग 
से प्रयोग करने पर राज्य में धर्म की स्थापना होती है तथा सुचारु व्यवस्था बनी रहती 
है । इसे बनाए रखना राजां का कत्तेव्य है। | 

कौटिल्य ने अर्थशास्त्र (१।३) में इसी प्रकार के विचार प्रकट करते हुए लिखा 
है कि यदि दण्ड का प्रयोग सही ढंग से किया जाए तो इससे प्रजा धर्म, अर्थ और काम 
के पालन में लगी रहती है। यदि काम, क्रोध तथा अज्ञान के कारण दण्ड की शक्ति का 
दुरुपयोग किया जाए तो वानप्रस्थी और संन्यासी भी कुद्ध हो जाते हैं, गृहस्थो की तो 
बात ही क्या है? यदि दण्ड का प्रयोग किया ही न जाए तो मात्स्य न्याय उत्पन्न हो जाता 
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है । दण्ड देने वाले के अभाव में बलवान्‌ निर्बल लोगों को सताने लगते हैं | 
४. स्वधमं का सिद्धान्त--प्राचीन राजनीतिक चिन्तन में इस सिद्धान्त को विशेष 
महत्व दिया जाता था । भारतीय विचारधारा के अनुसार मानव-समाज को चार वर्णों 
Hater गया है--ब्राह्मण, क्षत्रिय वैश्य और शूद्र । जिस प्रकार समाज चार वों में 
विभक्त है बैसे ही मानव-जीवन के भी ये चार भाग हैं--ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ और 
संन्यास | इन चार्‌ भागों को आश्रमों का नाम दिया गया है । प्रत्येक वर्ण और 
आश्रम के अपने-अपने कर्तव्य (स्वधर्म ) हैं। ब्राह्मण का कर्तव्य था स्वधर्म अध्ययन- 
अध्यापन, यज्ञ करना और करवाना, दान लेना और देना है। क्षत्रिय का स्वधर्म अध्ययन 
करना, यज्ञ करना, दान देना, शस्त्र धारण करना और प्राणियों की रक्षा करना है । वैश्य 
का स्वधर्मे अध्ययन करना, यज्ञ करना, दान देना तथा कृषि, पशुपालन और व्यापार 
हारा धन का उपार्जन करना है। शूद्र का कर्त्तव्य या स्वधर्म ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य. 
को सेवा करना, कृषि, पशुपालन, व्यापार और शिल्प आदि के कार्यो से अपनी 
) आजीविका कमाना है। ब्रह्मचर्यं आश्रम में मनुष्य का स्वधर्म है स्वाध्याय, अग्निहोत्र, 
भिक्षा द्वारा निर्वाह, अपने आचार्य और गुरु की सेवा तथा भक्ति। गृहस्थ का स्वधर्म 
अपने कार्य द्वारा आजीविका चलाना, विवाह करके अपनी पत्नी के साथ दाम्पत्य जीवन 
बिताना, देवता, पितर, अतिथि, भृत्य आदि का पोषण करना है। वानप्रस्थी का स्वधर्म 
है-ब्रह्मचर्यपूर्वेक रहना, जमीन पर सोना, जटा और मुगचर्म धारण करना, अग्निहोत्र 
और यज्ञ करना, देवता, पितर, अतिथियों आदि की पूजा और अन्य पदार्थो का सेवन 
करना । परिव्राजक या संन्यासी का स्वधर्म है--इन्द्रियों को वश में रखना, कोई धन- 
सम्पत्ति न रखना, अनेक स्थानों से भिक्षा माँगकर खाना, जंगल में निवास करना, बाहू य 
और आन्तरिक दोनों प्रकार की पवित्रता बनाए रखना । 
प्राचीन धर्मेशास्त्रों में विभिन्न वर्णों और आश्रमों द्वारा स्वधर्म पालन पर बहुत 
बल दिया गया है| कौटिल्य (१।३) ने लिखा है कि स्वधर्म का पालन स्वर्ग और मोक्ष 
देने वाला होता है, यदि स्वधर्म का उल्लंघन किया जाए तो अव्यवस्था उत्पन्न हो 
जाएगी, समाज नष्ट हो जाएगा, अतः राजा का कर्तव्य है कि वह मनुष्यों को स्वधर्म का 
उल्लंघन न करने दे जो राजा स्वधर्म को बनाए रखता है, वह इहलोक तथा परलोक 
मे प्रशंसा प्राप्त करता है। समाज और राज्य की उन्नति इसी वात पर निर्भर है कि 
राजा सबको अपने स्वधर्म पर स्थिर रखे | महाभारत में स्वधर्म के सिद्धान्त का विस्तार से 
प्रतिपादन करते हुए कहा गया है कि राजा का यह कत्तंव्य है कि वह चारों धर्मों की रक्षा 
करे; जो भी धर्म से विचलित हो उसका अपने बाहुबल से निग्रह करता राजा का कर्तव्य है। 


५, राज्य पर धर्म का प्रभाव 


स्वधर्मपालन क उपर्युक्त सिद्धान्त के कारण कुछ विचा रकों ने यह कल्पना की 
हे कि प्राचीन भारत में धर्म का राज्य पर बहुत प्रभाव था; यह एक धर्मतन्त्र अथवा 
धामिक (Theocratic) राज्य था। धर्मतन्त्र का अभिप्राय ऐसी शासन-व्यवस्था से 
होता है जिसमें धमंगुरु ही राज्य का स्वामी होता है जैसे इस्लाम के आरम्भिक इतिहास 
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में खलीफा तत्कालीन मुस्लिम राज्य के धर्मगुरु और शासक थे। योरोप में रोमन 
केथालिक धर्म का अध्यक्ष पोप न केवल धामिक अधिकार रखता था, अपितु राजनीतिक 
आधिकारों का प्रयोग करता था और ईसाईधर्म-विरोधी कार्य करने पर राजा को दण्ड 
देने का अधिकार भी रखता था। भारत में धामिक शक्ति का प्रतीक ब्राह्मण थे और 
उनकी शक्ति को ब्रह्मशक्ति कहा जाता था | शासन करने का कार्य क्षत्रियों का था और 
उनकी शक्ति क्षात्रशवित कहलाती थी । मध्यकालीन योरोप में पोप और राजाओं की 
धामिक एवं राजनीतिक शक्ति में उग्र संघर्ष हुआ था । पोप भगवान्‌ की ओर से राजाओं 
को अपने नियन्त्रण में रखने का दावा करते थे। 

प्राचीन भारत में धामिक शक्ति का अथवा ब्राह्मणों का क्षत्रियों की राजनीतिक 
शक्ति पर कितना प्रभाव था, यह एक विचारणीय प्रश्‍न है। ब्राह्मणग्रन्थों में ब्रह्म और 
क्षात्रशकिति के संघर्ष की हल्की-सी ध्वनि सुनाई पड़ती है। ५०० ई० Fo में गौतम धर्मसुत्र 
(१।११) ने यह घोषणा की थी कि राजा का शासन ब्राह्माण वर्ग पर नहीं चल सकता 
है, ब्राह्मण वर्ग की सहायता के विना राजा का अभ्युत्थान नहीं हो सकता है। इससे पहले 
ऐतरेय ब्राह्मण (७।२४) भें यह कहा गया था कि यदि राजा योग्य ब्राह्मण-पुरोहित की 
सहायता नहीं लेता तो देवता उसकी हवि को स्वीकार नहीं करेंगे। राज्याभिषेक के 
समय राजा का ब्राह्मण को तीन वार नमस्कार करना यह सूचित करता है कि वह 
उसका वशवर्ती होता स्वीकार करता है और जब तक वह ऐसा करता है तब तक उसकी 

[द्धि होती है (ऐ. ब्रा. ८1१) । ऋग्वेद (४।५०।७-€) में यह स्पष्ट वर्णन है कि जो 

राजा अपने पुरोहित का यथोचित सम्मान करता है, वह अपने विरोधियों पर विजय 
और प्रजा की भक्ति प्राप्त करता हे । इन सब सन्दभो से यह प्रतीत होता है कि ब्राह्मण- 
पुरोहित राजा पर और उसके द्वारा राज्य पर अपना प्रभुत्व स्थापित करने का प्रयत्न 
ब्राह्मणग्रन्थों के निर्माण काल के अन्त १००० ई० पु० तक करते रहे । 

किन्तु दूसरी ओर ब्राह्मणग्रन्थों में कुछ ऐसे भी स्थल हैं जिनसे यह प्रतीत होता 
है कि राजा ब्राह्मणों के उपर्युक्त दावों को स्वीकार नहीं करते थे। तैत्तिरीय ब्राह्मण 
(३।९।१४) में एक जगह यह कहा गया है कि राजा जो चाहता है, ब्राह्मणों को वही 
करना पड़ता है ऐतरेय ब्राह्मण (७।२९) में यह कहा गया है कि राजा जब चाहे ब्राह्मण 
को निकाल सकता है। बृहदारण्यक उपनिषद्‌ '(१।४।१०) में यह विचार प्रकट किया 
गया है कि समाज में सबसे ऊँचा पद क्षत्रिय या राजा का ही है, ब्राह्मण इसके नीचे 
बैठता Jl महाभारत (१।७२।९-१०) में राजकुमारी शमिष्ठा ब्राह्मण-पुरोहित की 
कन्या देवयानी द्वारा अपने बड़प्पन की डींग हाँकने पर उसे फटकारती हुई कहती है कि 
“तुम्हारे पिता मेरे पिता से नीचे बैठकर दिन-रात भाट की तरह उनकी खुशामद किया 
करते हैं। तुम्हारे पिता का काम माँगना और विनती करना है और मेरे पिता का काम 
देना और प्रार्थना सुनना SU 

अतः यह कहना ठीक नहीं कि वैदिक-युग में राज्य पर ब्राह्मणों का प्रभुत्व था 
और राज्य की बागडोर पुरोहित के हाथ में थी और प्राचीन भारत में धर्मतन्त्र 
(Theocracy) की व्यवस्था थी । इसमें कोई सन्देह नहीं कि ब्राह्मण और पुरोहित 
को समाज में सम्मान प्राप्त था, किन्तु राजा उसके हाथ की कठपुतली नहीं था, आवश्यकता 
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पड़ने पर वह ब्राह्मण को नियन्त्रण में रखता था और उसे राज्य से निकाल भी सकता 
था। इसमें कोई सन्देह नहीं कि ब्राह्मण बहुत से विशेषाधिकारों का दावा करते थे, 
जैसे कर न देना और शारीरिक दण्ड से मुक्ति । किन्तु इन नियमों का अस्तित्व प्रायः 


धर्मशास्त्रो में ही था, प्रत्यक्ष व्यवहार में नहीं था । Sto अल्तेकर के मतानुसार चौथी ' 


शताब्दी ई० पू० के बाद से राज्य पर धामिक प्रभाव निरन्तर कम होता चला गया। 
इस समय वैदिक यज्ञों का महत्व और प्रचार कम होने से पुरोहितों की प्रतिष्ठा को 
धक्का लगा । राजनीतिक चिन्तन ने स्वतन्त्र शास्त्र का रूप धारण किया, राजा वेद 
और उपनिषदों के अध्ययन के स्थान पर इसका अधिकाधिक अध्ययन करने लगे । राजा 
की आज्ञा या विधि को कानून का एक स्वतन्त्र, महत्वपूर्ण और सबसे प्रभावशाली तत्व 
माना जाने लगा। कौटिल्य ने अर्थशास्त्र में यह घोषणा की कि कानून चार प्रकार के 
हे--(१) धर्म अथवा धर्मशास्त्रो में प्रतिपादित विधि-निषेध के नियम, (२) व्यवहार 
अर्थात्‌ कानून प्रतिपादन करने वाले अर्थशास्त्र के ग्रन्थों में बताई गई कानूनी प्रक्रिया, 
(३) चरित्र अर्थात्‌ विभिन्न प्रदेशों, कुलों और वर्णो में तथा जनता में प्रचलित रीति- 
रिवाज, (४) राज्य-शासन अर्थात्‌ राजा की आज्ञा । इन चारों में पिछला पहले से 
अधिक शक्तिशाली होता है। इससे यह स्पष्ट होता है कि चौथी शताब्दी इस्त्री में राजा 
की आज्ञा को कानून में सर्वोच्च स्थान दिया जाने लगा था और वह धर्मतन्त्र के प्रभाव 
से मुक्त हो गया था । राजा धर्म का पालन करता था, किन्तु यह धर्म समाज को बनाए 
रखने वाले मौलिक कानून थे, न कि किसी विशेष धर्म के मन्तव्य और सिद्धान्त | राजा 
किसी विशिष्ट धामिक सम्प्रदाय को प्रोत्साहित न करता हुआ सब मतों को -बराबर 
समझता था और सच्ची धामिक प्रवृत्ति को प्रोत्साहन देता था । 

६. राज्य के का्रं--राजनीति शास्त्र के वर्तमान लेखक राज्य के कार्यों को दो बड़ी 
श्रेणियों में वांटते हैं: आवश्यक कार्य तथा ऐच्छिक कार्य । पहली श्रेणी में वे सभी कायं 
श्राते हैं जो समाज और राज्य की सत्ताबनाए रखते के लिए नितान्त ग्रावद्यक हैं, जेसे-- 
विदेशी शत्रु के आक्रमण से देश की रक्षा, प्रजा के जान-माल का संरक्ष ण, देश में शान्ति 
और सुव्यवस्था बनाए रखने के लिए पुलिस का और अपराधियों को दण्ड देने के लिए 
न्याय का प्रबन्ध | दूसरी श्रेणी में जनता का कल्याण करने वाले श्रौ र उसकी उन्नति 
करने वाले विभिन्त लोकहितकारी कार्यों क। सनावेश होता है, जेसे--शिक्षा का प्रबन्ध, 
स्वास्थ्य रक्षा, डाक और यातायात का प्रबन्ध, जंगलों तथा खानों का विकास, व्यवसायों 
और उद्योगों का नियन्त्रण, दीन, असहाय एवं अनाथों की देखरेख । वर्तमान समय में 
इन लोकहितकारी कार्यों के क्षेत्र का निरन्तर विस्तार हो रहा है और राज्य अपने 
नागरिकों के सब प्रकार के कल्याण की (व्यवस्था करना अपना कर्तव्य समझने लगे हैं, 
Waa कल्याण राज्य (Welfare State) का आदर्शं लोकप्रिय हो रहा है। 

प्राचीन भारत में, आरम्भ में राज्य केवल आवश्यक कार्यों से ही सम्बन्ध रखता 
था। वैदिक युग में यह राज्य विदेशी शत्रुओं के प्रतिकार और आन्तरिक व्यवस्था एवं 
सुशासन बनाए रखने का काम करता था । शतपथ ब्राह्मण (५।३।३।६,६) के मतानुसार 
इहलोक का राजा देवलोक के राजा वरुण की भाँति धर्मपति था अर्थात्‌ वह धर्म और 
नीति का संरक्षक था और वरुण की भाँति दुष्टों का दमन करके राज्य में सुशासन 
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बनाए रखता था, किन्तु सम्भवतः उन दिनों राजा न्याय का कार्य नहीं करता था । 
दीवानी और फौजदारी मामलों का निर्णय पंचायतें ही करती थीं । वैदिक युग के बाद 
शरने:-शने: राज्य के कार्यों में विस्तार होने लगा । 

चौथी शताब्दी ईस्वी पूर्व तक राज्य के कार्यक्षेत्र में आश्चर्यजनक वृद्धि हुई। 
कोटिल्य के अर्थशास्त्र से इस पर बहुत प्रकाश पड़ता है और यह ज्ञात होता है कि 
वैदिक युग में जहाँ राज्य का प्रधान उद्देश्य आन्तरिक उपद्रवों से तथा वाहू य आक्रमणों 
से देश की रक्षा करना था, वहाँ अब उसका आदर्श राज्य की तथा नागरिकों की 
सर्वागीण उन्नति करना समझा जाने लगा | आथिक उन्नति और भौतिक दृष्टि से देश 
को समृद्ध वनाने के लिए राज्य की ओर से उद्योग-धन्धे चलाना, नई बस्तियाँ बनाने, 
नई जमीन कृषि योग्य बनाने, वाँध बनवाने, खाने खुदवाने, कारीगरों और शिल्पियो को 
संरक्षण देने की व्यवस्था शुरू Fal सामान्य जनता तथा उपभोक्ताओं के हितों का ध्यान 
रखते हुए नाप तथा तोल का मान स्थिर करने, वस्तुओं का संचय और मुनाफाखोरी 
रोकने के लिए राज्य की ओर से अधिकारी नियत किए जाने लगे। कारीगरों की सुरक्षा 
के लिए श्रम कानूनों की व्यवस्था की गई । कोटिल्य के विधान के अनुसार कारीगर का 
हाथ या आँख बेकार कर देने वाले को प्राणदण्ड मिलता था। भौतिक समृद्धि के साथ- 
साथ जनता की नैतिक, धामिक और सांस्कृतिक उन्नतिकी ओर भी पूरा ध्यान दिया 
गया । वेश्यावृत्ति, घूस, मदिरापान आदि बुराइयों का राज्य की ओर से नियन्त्रण करने 
की व्यवस्था की गई, धर्म और सदाचार के प्रोत्साहन के लिए धर्ममहामात्य नामक 
राजकर्मचारी नियत किए गए, विद्वानों तथा धर्म-प्र चारकों को राज्य की ओर से प्रोत्सा- 
हन दिया गया । दीन-दुखियों के कष्ट निवारण के लिए धर्मशालाएँ, मनुष्यों की तथा 
पशुओं की चिकित्सा के लिए हस्पताल और निर्धनों के लिए अन्तःक्षेत्र खोले गए। उस 
समय राज्य के कार्यक्षेत्र में मनुष्यों के इहलोक और परलोक के सभी कार्यं आ गए। 
राज्य न केवल धामिक मतों को संरक्षण देता था, विद्वानों और कलाकारों की सहायता 
करता था, बाढ़, टिड्डीदल, अकाल, भूकम्प, महामारी आदि संकटों में प्रजा की 
रक्षा करता था, अपितु देश की प्राकृतिक सम्पत्ति और साधनों के लिए जंगलों और खातों 
का विकास करता था, वर्षा की कमी पूरी करने के लिए नहरें और बाँध बनवाता था 
और समाज की नैतिक उन्नति के लिए मदिरालयों और द्यूतगृहों का नियन्त्रण करता 
था । इस प्रकार चौथी शताब्दी ई० से प्राचीन भारतीय राज्य ने वर्तमान समय के 
कल्याणकारी राज्य (Welfare State) के आदर्श को पुरी तरह अपना लिया था । 

र।ज्य के उद्देश्य---रा ज्य के उपर्युक्त कार्यो से प्राचीन भारतीय राज्य के उद्देश्यों 
पर सुन्दर प्रकाश पड़ता है। वैदिक साहित्य के कुछ लेखों से यह मालूम पड़ता है कि 
शान्ति, सब्यवस्था, सुरक्षा और न्याय राज्य के प्रधान उद्देश्य समझे जाते थे। राजा को 
वरुण देवता के समान नियम और व्यवस्था का संरक्षक (धुतब्रत), साधुओं का प्रति- 
पालनं करने वाला और दुष्टों को दण्ड देने वाला समझा जाता था। नागरिकों की 
नैतिक उन्नति के साथ-साथ भौतिक उन्नति करना भी राज्य का कार्य था । वेदिक युग 
के परीक्षित नामक राजा के राज्य के सम्वन्ध में यह कहा गया है कि उसमें दूध और 
मधु की धारा बहती थी अर्थात्‌ उस समय प्रजा किसी प्रकार के अभाव या दैन्य से 
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पीड़ित नहीं थी। उन दिनों राजा अपने राज्य का क्‍या आदर्श समझते थे, यह हमें 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ (५।११।५) में राजा अश्वपति द्वारा किए गए दावे से मालूम होता 
है जिसमें उन्होंने यह कहा था कि मेरे राज्य में कोई चोर, कंजूस, शराबी, अग्निहोत्र 
न करने वाला तथा निरक्षर व्यक्ति नहीं है और न ही इसमें कोई व्यभिचारी पुरुष या 
व्यभिचारी स्त्री रहती है। 

राजनीतिशास्त्र पर स्वतन्त्र रूप से लिखे जाने वाले कौटिलीय अर्थशास्त्र आदि 
ग्रन्थों में राज्य का उद्देश्य धर्म, अर्थ और काम की वृद्धि करना बताया गया है। धर्म की' 
वृद्धि का अर्थ किसी विशेष धामिक सम्प्रदाय या मत को प्रोत्साहन देना नहीं है, अपितु 
सदाचार और सुनीति के प्रोत्साहन से जनता में सच्ची धामिक भावना और सदाचार 
की प्रवृत्ति का संचार करता है। इस लक्ष्य को पूरा करने के लिए राज्य, विभिन्‍न धर्मों 
और मतों को सहायता देता था और ज्ञान-विज्ञान को प्रोत्साहित करता था। दूसरा लक्ष्य 
अर्थे की वृद्धि करता था, इपके प्रमुख साधन कृषि, उद्योग और वाणिज्य का विकास 
तथा कृषि की उन्नति के लिए सिंचाई, बाँध और नहरों का प्रबन्ध और खानों, तालाबों, 
gal का खोदना था । तीसरा उद्देश्य काम की वृद्धि था, इसका अभिप्राय यह था कि 
देश में शान्ति और सुव्यवस्था स्थापित करके प्रत्येक नागरिक को विना किसी विघ्न- 
बाधा के सब प्रकार के AAV सुखों को भोगने का अवसर दिया जाए; संगीत, नृत्य, 
चित्रकला, भवन निर्माण आदि ललित कलाओं के पोषण से देश में सुरुचि और सुसंस्कृति 
का विकास किया जाए। 


सारांश , 
‘ 

भारत में राजनीतिक चिन्तन की परम्परा बहुत पुरानी हे । वैदिक युग से राज्य 
की उत्पत्ति, स्वरूप, उद्देश्य, कार्यक्षेत्र आदि राजनीतिक प्रश्नों पर विचार होता रहा 
है। मनु से महात्मा गांधी तक राजनीतिक विचारों की अविच्छिन्त परम्परा मिलती है । 
प्राचीन राजनीतिक चिन्तन की प्र मुख विशेषताएँ निम्नलिखित हैं--- 

(१) कानून की सर्वोच्च सत्त---इसका यह अभिप्राय है कि राज्य में राजा 
या किसी व्यक्ति की इच्छा द्वारा शासन नहीं होना चाहिए, अपितु धर्म या कानून के 
नियमों से शासन किया जाना चाहिए। जो राजा धर्म का पालन नहीं करता है, उसको 
प्रजा को शास्त्रकारों ने उसके विरुद्ध विद्रोह करने का और उसे गद्दी सेउतारने का 
अधिकार दिया है। 

(२) मनुष्य की प्रवृत्ति--प्राचीन भारतीय विचारक मनुष्यों को स्वाभाविक 
रूप से स्वार्थी, दुष्ट, दूसरों के अधिकारों का अपहरण करने वाला समझते थे। मनु ने 
लिखा हे कि शुद्ध आचरण वाला व्यक्ति बड़ी कठिनाई से मिलता हे 1 


(३) दण्ड की शक्ति का सिद्धान्त--भारतीय विचारधारा के अनुसार 
अराजकता की दशा दूर करने और सब प्राणियों की रक्षा के लिए ईश्वर ने दण्ड की व्य- 
वस्था का निर्माण किया था । राजा दण्ड-शकिति के प्रयोग से समाज में व्यवस्था रखता है॥ 
यदि दण्ड की व्यवस्था न हो तो समाज में सारी मर्यादाएँ और नियम टूट जाएँगे । बलवान्‌ 
निर्बलों को उसी प्रकार खाने लगेंगे, जैसे जल में बड़ी मछलियाँ छोटी मछलियों को 
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खाती हैं। कौटिल्य के मतानुसार दण्ड का प्रयोग सही ढंग से करने पर समाज में व्यवस्था 
और शान्ति बनी रहती है । प्रजा धर्म, अर्थ और काम के पालन में लगी रहती है। 

(४) राज्य के कार्य--प्रे दो प्रकार के होते थे : (क) समाज की रक्षाऔर राज्य 
की सत्ता बताए रखने के लिए नितान्त आवश्यक कार्य जैसे विदेशी शत्रु ओं के आक्रमण 
से देश की रक्षा, प्रजा के जान-माल का संरक्षण, देश में शान्ति और सुव्यवस्था बनाए 
रखने के लिए पुलिस का और अपराधियों को दण्ड देने के लिए न्याय का प्रवन्ध | (ख) 
दूसरे प्रकार के कार्य राज्य द्वारा जनता का कल्याण करने वाले लोकहितकारी कार्य 
हैं, जंसे--शिक्षा का प्रबल्ध, स्वास्थ्य रक्षा, दीन, असहाय एवं अनाथों की देखरेख, 
व्यवसायों और उद्योगों का लोकहित की दृष्टि से संचालन और नियन्त्रण । कौटिल्य के 
अर्थशास्त्र से यह पता लगता है कि राज्य दोनों प्रकार के कार्य करते थे और उस समय 
का आदर्श नागरिकों की सर्वांगीण उन्नति करना समझा जाता था। कल्याण राज्य 
(Welfare State) के आदर्श पर बल दिया जाता था । दीनदुखियों के कष्ट निवारण 
के लिए धर्मशाला एं, मनुष्यों तथा पशुओं की चिकित्सा के लिए हस्पताल और गरीबों 
क लिए अन्ज्षेत्र खोले जाते थे । 

(५) राज्य के उद्देश्य--वदिक साहित्य के अनेकों वचनों से यह मालूम होता है 
कि राज्य के प्रधान उद्देश्य शात्ति, सुव्यवस्था, सुरक्षा और न्याय की समाज में स्थापना 


करना था | नागरिकों 'की नेतिक उन्नति के साथ-साथ उनकी भौतिक उन्नति तथा 


कल्याण करना भी राज्य का उद्देश्य था । 


प्रश्न 


(१) हिन्दू राजनीति के सिद्धान्त के मुख्य लक्षणों और विशेषताश्रों की व्याख्या कीजिए! 
(गोरखपुर, १६७८) 

(२) कानून की सर्वोच्च सत्ता का क्या अभिप्राय है ? प्राचीन भारत में इसके महत्व पर 

प्रकाश डालिए । 

३) राजनीतिशास्त्र के साहित्य और इसके महत्व का उल्लेख कीजिए । 

४) दण्ड की शक्ति और स्वधर्म के सिद्धान्त का स्वरूप स्पष्ट कीजिए | 

५) राज्य पर धर्म का प्रभाद वया aga ्रधिक था ? इसकी विवेचना कीजिए । 

६) राज्य के कार्यों और उद्देश्यों का परिचय दीजिए । 
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महत्व--भारत की प्राचीन विचारधारा में महषि मनु असाधारण महत्व 
“रखते हैं। भारतीय परम्परा के अनुसार मनु मानव-जाति के आदिपुरुष थे । ऋग्वेद में 
बार-बार मनु को मानव-सुष्टि का प्रवर्तक और समस्त मानव-जाति का पिता कहा 
ware | यह यज्ञ प्रथा का आरम्भ करने वाला तथा विश्व का प्रथम यज्ञकर्ता था | 
शतपथ ब्राह्मण (१।८।१) में दी गई एक कथा में यह बताया गया है कि जब सारी 
सृष्टि जल-प्रलय में नष्ट हो गई, उस समय एक नाव में बैठा हुआ मतु और इला ही 
बचे थे और प्रलय के बाद मनु ने मानव-वंश का विस्तार किया। पुराणों में वणित 
वंशावलियों में वैवस्वत (विवस्वान्‌ अथवा सूर्य के पुत्र) मनु को पहला राजा माना गया 
है। इसका समय महाभारत के युद्ध से ९५ सीढ़ी ,पहले माना गया है। पाजीर्टर आदि 
पश्चिमी विद्वानों ने महाभारत का समय १४०० ई० पू० मानते हुए वैवस्वत मनु का 
समय ३१०० ई० पू माना है । मनु का शासन आदर्श माना जाता है, कालिदास ने 
लिखा है कि रघुवंशी राजा मनु द्वारा बताई पद्धति के अनुसार शासन किया करते 
थे, उससे रंचमात्र भी इधर या उधर नहीं होते थे (रघुवंश १।१७) । 

मनु न केवल आदिपुरुष तथा प्रथम राजा है, अपितु वह एक सुप्रसिद्ध धर्म शास्त्र- 
कार भी है | Gas द्वारा बनाई गई मतुस्मुति हजारों वर्षों से भारतीय समाज का 
संचालन और पथप्रदर्शन करती रही है, इसमें बताए गए नियम हिन्दू धर्म एवं समाज 
की आधारशिला तथा अजस्र प्रेरणा का स्रोत बने रहे हैं। बैदिक युग से भारतीय यह 
प्राथना करते रहे हूँ कि वे मनु के बताएं मागे से च्युत न हों (क्र० ८।३०।३)। 
महाभारत के शान्तिपर्व (३३६।३७-४६) में यह कहा गथा है कि ब्रह्मा ने धर्म पर एक 
लाख श्लोक लिखे और मनु ने इन धर्मो को उद्घोषित किया ।' इन्हीं श्लोकों का आधार 
लेकर बृहस्पति तथा उशना ने अपने ग्रन्थों का प्रणयन किया । नारदस्मृति में यह वणेत 
आया है कि मनु ने एक लाख श्लोकों के धर्मशास्त्र की CAAT कर इसे नारद को पढ़ाया, 


1. यहाँ इस वात का उल्लेख करना आवश्यक है कि प्राचीन भारत में मनु नाम धारण करने 
वाले कई व्यक्ति हुए | इनका भेद पिता के नाम से सूचित होता है । प्राचीन साहित्य में प्रधान रूप 
से तिम्तलिखित मनूश्रों का वर्णन मिलता है 

(क) विवस्वान्‌ का पुत्र (वैवस्वत) मनु-तेत्तिरीथ संहिता (३।१।९।४) में इसका वर्णन है । 
(ख) स्वयंभू का पुत्र (स्वायंभुव) मनु (वायु पुराण २१।२८), (ग) प्रचेतस्‌ का पुत्र प्राचेतस मतु । 
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नारद ने इसे १२००० एलोकों में संक्षिप्त करके मार्कण्डेय को पढ़ाया | माकेण्डेय ते इसे 
Sooo श्लोकों में संक्षिप्त करके सुमति भार्गव को दिया और उन्होंने इसे ४००० ` 
श्लोकों में संक्षिप्त किया । वर्तमान मनुस्मृति में १६६४ श्लोक तथा १ २ अध्याय हैं। 


९ 
इसमें यह कथा दी गई है कि ब्रह्मा से विराट्‌ की तथा विराट्‌ से मनु की और मनु से 
भृगु, नारद आदि ऋषियों की उत्पत्ति हुई। ब्रह्मा ने मनु को ज्ञान दिया तथा मनु ने 
दस ऋषियों को । जव मनु के पास कुछ ऋषि ज्ञान प्राप्त करने के लिए गए तो उन्होंने 
यह कहा कि यह कार्य उनके शिष्य भृगु करेंगे । इससे यह स्पष्ट है कि मनुस्मृति के 
प्राचीन ग्रन्थ होने पर भी उसमें अनेक संशोधन होते रहे। वर्तमान मनुस्मृति भृगु की 
कृति मानी जाती है। आधुनिक विद्वान्‌ इसका समय दूसरी शताब्दी Fo Go मानते हैं । 

मनु के राज्यविषयक प्रमुख सिद्धान्त निम्नलिखित हैं-- 

१. राजा की देवी उत्पत्ति का सिद्धान्त (Divine Theory of Kingship)— 
मनु ने अपने राजनीतिक विचारों में राजतन्त्र की व्यवस्था का समर्थन किया है। उसके 
मतानुसार राज्य की उत्पत्ति समाज में सुशासन तया व्यवस्था रखते के लिए हुई है। _ 
जिस समय कोई राजा नहीं था, उस समय चारों ओर भय और आतंक का साम्राज्य 
था, शक्तिशाली निर्बल लोगों के अधिकारों को हडप रहे थे; कमजोर भयभीत एवं 
संत्रस्त थे, उनका कोई रक्षक नहीं था। समाज में कोई व्यवस्था और नियम नहीं था, 
इस अराजक व्यवस्था का अन्त करने के लिए तथा संसार की रक्षा के लिए भगवान्‌ ने 
राजा की रचना की (ao ७।३, रक्षार्थमस्य सर्वेस्य़ राजानमसृजत्प्र भुः) | 

राज्य की उत्पत्ति का उपर्युक्त प्रयोजन बताने के बाद मनु ने भगवान्‌ द्वारा राजा 
की उत्पत्ति के प्रकार और पद्धति का विस्तृत उल्लेख किया है। भगवान्‌ ने इन्द्र, वायु, 
यम, सूर्य, अग्नि, वरुण, चन्द्र और कुवेर नामक आठ देवताओं के शाश्वत अथवा स्थायी 
एवं सारभूत गुणों को निकालकर राजा का सूजन किया। इन देवताओं के विशिष्ट 
तत्वों से राजा के निर्माण का यह अभिप्राय है कि उसमें शासन करने के लिए इन 
विशिष्ट देवताओं के गुण होने चाहिएँ | इन्द्र देवताओं का राजा, सेनानी, असुरो के साथ 
संघर्ष करने वाला तथा उन पर विजय पाने वाला है, इसी प्रकार राजा मनुष्यों का 
स्वामी, नेता तथा अपनी प्रजा को शत्रुओं के साथ संघर्ष में विजय दिलाने वाला है। 
वायु जिस प्रकार हमारे लिए अत्यन्त कल्याणकारी ओर जीवन धारण कराने के लिए 
आवश्यक है, उसी प्रकार सामाजिक जीवन के लिए राजा की सत्ता अनिवार्य है। यम 
परलोक में पापियों को दण्ड देने वाला है, राजा अपने राज्य में अपराध करने वालों को 
दण्ड देकर सुशासन और व्यवस्था बनाए रखता है। सूर्य ओर अग्नि दिन में और रात 
में मनुष्य को प्रकाश देने वाले तथा उनके विभिन्न प्रयोजन पुरा करने वाले हैं, राजा 
शिक्षा की व्यवस्था द्वारा प्रजा को प्रकाश देता है तथा उनकी अन्य आवश्यकताओं की 
पूर्ति करता है। वेदिक युग में वरुण समाज में नैतिक व्यवस्था का प्रतीक और इसे 
समाज में स्थापित करने वाला तथा इसका उल्लंघन करने वालों को अपने पाश में 
बाँधकर दण्ड देने वाला था, राजा भी इसी प्रकार समाज में नैतिक नियमों को तोड़ने 
वाले व्यक्तियों को दण्ड देकर प्रजा से धर्म का पालन कराता है। चन्द्र का प्रधान कार्य 
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आह्वाद एवं प्रसन्नता देना है, रात्रि के घनान्धकार का भेदन करके वह हमें अपनी 
मनोरम, स्तिग्धचन्द्रिका से अद्भुत आनन्द और शान्ति प्रदान करता है, इसी प्रकार 
राजा का कार्य न्याय-व्यवस्था, सुशासन, प्रजापालन आदि के कार्यो द्वारा लोगों को 
प्रसन्नता प्रदाने करना है। कुवेर धन का स्वामी और समृद्धि का प्रतीक है, राजा अपने 
स्वशासन तथा विभिन्न प्रकार की योजनाओं द्वारा प्रजा को समृद्ध बनाता है, उसको 
दरिद्रता के दुःख को दूर करता है। इस प्रकार आठ देवताओं के विशिष्ट कार्यों को 
करने के कारण मन्‌ ने यह माना है कि भगवान्‌ ने राजा की उत्पत्ति आठ देवताओं के 
विशिष्ट ग्रंशों को लेकर की है। इससे यह स्पष्ट है कि राजा देवता नहीं, किन्तु आठ 
देवताओं के उत्कृष्ट अंशों के समुच्चय से बने होने के कारण वह इनमें से प्रत्येक देवता 
से महान्‌ है । वह एक विशिष्ट देवता है, क्योंकि वह आठ प्रमुख देवताओं के तत्वों को 
धारण करता है। इसीलिए मनु राजा के पद को परम पवित्र मानते हैं, उनका यह कहना 
है कि राजा चाहे वालक ही क्यों न हो, उसका कभी अनादर नहीं करना चाहिए, क्योंकि 
बह्‌ मनुष्य के रूप में पृथिवीतल पर एक महान्‌ देवता के रूप में विचरण करता है, उसका 
अपमान करना देवता का अपमान करना है 1! 

भनु द्वारा प्रतिपादित राजा के दैवी सिद्धान्त को तुलना प्रायः पश्चिमी विचारकों 
द्वारा प्रतिपादित दैवी सिद्धान्त (Divine Theory of Kingship) से की जाती है। 
वस्तुतः दोनों में बड़ा महत्वपूर्ण अन्तर है | पश्चिमी विचारक राजा को इस संसार में 
भगवान्‌ के प्रतिनिधि के रूप में निरंकुश शासक समझा करते थे। फ्रांस का राजा लुई 
चौदहवाँ कहा करता था--“राज्य क्या है ? मैं ही राज्य हूँ । मेरी इच्छा ही कानून है। 
मैं इस धरती पर भगवान्‌ का प्रतिनिधि बनकर शासन करता gl” इस सिद्धान्त 
के अनुसार राजा को शासन करने के निरंकुश अधिकार प्राप्त थे, प्रजा उसक कुशासन 
और अत्याचारों के विरुद्धं आवाज नहीं उठा सकती थी । उस समय कहा जाता था 
कि जिस प्रकार मनुष्य भगवान्‌ द्वारा दिए वरदानों को तथा प्लेग, महामारी, आँधी, 
तूफान आदि अभिशापों को दैवीय व्यवस्था समझकर स्वीकार करते हैं, उसी प्रकार 
उन्हें बुरे तथा अत्याचारी राजाओं का शासन भी भगवान्‌ का प्रसाद समझकर ग्रहण 
करना चाहिए । मनु ने राजा को देवता बनाते हुए भी धर्म और दण्ड को अत्यधिक 
महत्व प्रदान किया है, अतः यहाँ मनु के मतानुसार धर्म और दण्ड का स्वरूप बताया 
जाएगा । 

२. घर्म प्लेटो की भाँति मनु आदि भारतीय धर्मेशास्त्रकारों का यह मत है कि 
राज्य के एवं प्राणिमात्र के कल्याण के लिए यह आवश्यक है कि समाज में सव व्यक्ति 
अपने निर्धारित कत्तंव्यों का पालन करे, इसी को धर्म का नाम दिया गया है जव तक 
सव व्यक्ति अपने-अपने धर्म के पालन में संलग्न रहते हैं, इसका उल्लंघन नहीं करते a 
तब तक समाज में सुख और शान्ति बनी रहती हे । सब मनुष्यों को अपने धर्म का पालन 


करते हुए अपने परम लक्ष्य--मोक्ष की प्राप्ति की ओर अग्रसर होना चाहिए, इसी 


1, मनुस्मृति wis 
lt ` नावमन्तव्यो मनुष्य इति भूमिपः | 
महती देवता ह्येषा , गररू पेण तिष्ठति ॥ 
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प्रकार मनुष्य अनन्त सुख का उपभोग कर सकते हैं। मनु ने इस प्रसंग में धर्म शब्द का 
प्रयोग वर्तमान समय की भाँति ईसाइयत, इस्लाम आदि किसी विशिष्ट धार्मिक पद्धति 
या विश्वास के संकीर्णं अर्थ में नहीं किया । उनके धर्म का अर्थ और स्वरूप अत्यन्त 
विशाल और व्यापक है। मनु के मतानुसार धर्म शब्द धारण करने का अर्थ देने 
वाली संस्कृत की धृ धातु से बना है और इसका अभिप्राय उन सव गुणों, तत्वों, नियमों 
और व्यवस्थाओं से है, जिनके आधार पर यह समूचा जड़ और चेतन जगत्‌ संचालित 
और व्यवस्थित होता है और जिनके आधार पर यह टिका हुआ है। प्रत्येक वस्तु को 
विशिष्ट स्वरूप प्रदान करने वाले गुण उसके धर्म हैं। उदाहरणार्थ, कमल के फूल का 
वास्तविक स्वरूप उसकी सुन्दरता, सुगन्ध और कोमलता में निहित है, ये तीनों उसके 
विशिष्ट धर्म हैं, यदि ये उसमें न रहें तो उसका कमलत्व नष्ट हो जाएगा । इन तीनों 
धर्मों को उससे पृथक्‌ कर लिया जाए तो उसका अस्तित्व नष्ट हो जाएगा | अग्नि का 
धर्म उष्णता और प्रकाश हैं, यदि इन दोनों को उससे अलग किया जाए तो वह समाप्त 
हो जाएगी । इसी प्रकार प्राणिमात्र के जीवन का ध्येय शास्त्रों में बताए अपने विशेष 
धर्म का पालन करना है। यदि सब व्यक्ति अपने धर्मो के पालन की उपेक्षा करेंगे तो 
समाज में अव्यवस्था मच जाएगी । अतः प्राणिमात्र का यह कत्तव्य है कि वह स्वधर्म 
पालन द्वारा समाज में सुव्यवस्था रखे | राजा दण्ड के द्वारा सव मनुष्यों को स्वधर्मपालन 
के कार्यों में लगाता है तथा सन्मार्ग से च्युत नहीं होने देता है । 

३. दण्ड--मनुष्यों में दैवी तथा आसुरी दोनों प्रकार की प्र वृत्तियां पाई जाती हैं। 
दैवी प्रवृत्तियाँ उसे शान्त, उत्तम तथा दूसरे के अधिकारों का ध्यान रखने वाली, दूसरों 
को सुख पहुँचाने की दिशा में कार्य करने के लिए प्रेरित करती हैं। आसुरी प्रवृत्तियाँ 
उसे अपनी स्वार्थसिद्धि के लिए दूसरों का-ध्यान न रखने तथा दूसरों के न्याय्य अधिकारों 
को हड़पने के लिए प्रोत्साहित करती हैं, अतः ये समाज में उद्द ग, अशान्ति, असन्तोष 
और अव्यवस्था को उत्पन्न करने वाली हैं। मनुष्य के लिए इनका आकर्षण दैवी 
प्रवृत्तियों की अपेक्षा अधिक प्रबल होता है | ये मनुष्य में विकार उत्पन्न करती हैं और 
वह अपने धर्मपालन में प्रमाद करने लगता हे । अतः मनु स्पष्ट रूप से यह कहते हैं 
कि मानव-समाज में धमं का पालन करने वाला, शुद्ध आचरण करने वाला मनुष्य दुलेभ 
है (दुर्लभो हि शुचिर्नरः ७।२२) | 

अतः मनुष्यों का आचरण शुद्ध बनाने के लिए, उन्हें स्वधर्मपालन के मार्ग पर 
चलने को विवश करने के लिए दण्ड-शक्ति की आवश्यकता है, इसीलिए भगवान्‌ ने दण्ड 
की सृष्टि की है और उंसका प्रयोग करने के लिए राजा को बनाया है। सनु के मतानुसार 
दण्ड सब प्राणियों का रक्षक, ब्रह्मतेज से युक्त तथा धमं का पुन्न है, उसका सूजन 
ईश्वर ने किया है (७।१४) । दण्ड सम्पूर्ण प्रजा को अनुशासन में रखने वाला, 
उन्हें धर्मपालन के लिए बाधित करने वाला, प्राणियों के सो जाने पर भी उनकी रक्षा 
करने वाला, देव, दानव, गन्धर्व, राक्षस, पशु-पक्षी, सपे आदि सभी प्राणियों को उनके 
अनुकूल भोग की व्यवस्था करने वाला (७।२३) तथा समाज में वर्णाश्रम धर्म की 
स्थापना करने वाला है। यदि समाज में दण्ड की व्यवस्था न रहें तो लोग अधर्माचरण 
में संलग्न होकर अपने कत्तव्य भूल जाते हैं तथा सब मर्यादाएँ नष्ट हो जाती हैं, किन्तु इस 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


१६ प्रमुख राजनीतिक विचारक | 


दण्ड का प्रयोग मनमाने ढंग से नहीं होना चाहिए, दोषी को दोष की मात्रा के अनुसार | 
ही दण्ड मिलना चाहिए | यदि ऐसा न होगा तो समाज में असन्तोष और उद्वंग उत्पन्न | 
होगा, समाज की शान्ति और सुरक्षा नष्ट हो जाएगी | दण्ड का प्रयोग ठीक प्रकार | 
करने से ही राज्य में धर्म की स्थापना होती है तथा सुचारु व्यवस्था बनी रहती है। इसे 
बनाए रखना राजा का कर्त्तव्य है | j 
ग्रादर्श राजा की विशेषताएँ और स्वरूप--धर्म को समाज में बनाए रखने के 
लिए दण्ड की आवश्यकता है और दण्ड का ठीक ढंग से प्रयोग करने के लिए राजा 
आवश्यक है। किन्तु इसका प्रयोग प्रत्येक राजा नहीं कर सकता, इसके लिए उसमें कई 
विशेषताओं का होता आवश्यक था। मनु के शब्दों में सब बातों पर विचार करके, | 
सम्यक्‌ प्रकार से प्रयुक्त किया गया दण्ड प्राणिमात्र के कल्याण का हेतु होता है, किन्तु 
यदि इसका प्रयोग अविचारपूर्ण रीति से किया जाता है तो यह सव प्र एणियों का विनाश 
करने वाला होता है (७१९) | अतः मनु ने यह कहा है कि राजा को देश, काल, शक्ति 
और विद्यादि सब बातों पर भलीभाँति विचार करके अन्याय करने वाले अपराधी | 
मनुष्यों को उनके अपराध के अनुसार दण्ड देना चाहिए। दण्ड देने वाले राजा की | 
विशेषताओं का वर्णन करते हुए मनु ने कहा है कि इसका प्रयोग ऐसे राजा को करना 
चाहिए जो सत्यवादी हो, गुण-दोष की, सम्यक्‌ परीक्षा करने की सामर्थ्यं रखता हो, 
बुद्धिमान्‌ तथा धर्म एवं काम के वास्तविक रहस्यों को जानने वाला हो (७।२६)। एक 
अन्य श्लोक (७।३१) में उसने कहा है कि शुद्ध आचरण वाले(शुंचि), सत्यप्रतिज्ञ, शास्त्रा- 
नुसार आचरण रखने वाले, उत्तम सहायकों वाले बुद्धिमान्‌ राजा के द्वारा दण्ड का प्रयोग 
किया जा सकता है। 
इस प्रकार मनु के मत में राजा धर्म की व्यवस्था को बनाए रखने के लिए दण्ड 
का प्रयोग करता है । वह अपनी राजकीय शक्ति का उपयोग स्वच्छन्दतापूर्वक मतमाने 
ढंग से नहीं कर सकता, अपितु दण्ड देने के लिए धर्म के नियमों का पालन करने के 
लिए बाधित है, यदि वह ऐसा नहीं करता तो उसका विनाश निश्चित है। मनु के शब्दों 
में, दण्ड बढ़े तेज वाला है, शास्त्रोक्त संस्कारों से रहित व्यक्ति दण्ड को धारण नहीं कर 
सकते हैं । यदि राजधर्मं के विपरीत आचरण करने वाला व्यक्ति दण्ड को धारण कर 
लेता है तो इस प्रकार प्रयुक्त किया गया दण्ड धर्म से च्युत होने वाले राजा को उसके 
बन्धुबान्धवों सहित नष्ट कर देता है (७1२८) | 
इससे यह स्पष्ट है कि राजा के निरंकुश एवं मनमाने शासन TL AT कई प्रकार 
के अंकुश लगाता है । राजा यद्यपि आठ देवताओं के उत्कृष्ट अंशों से बना हे और महात्‌ 
देवता है, तथापि उस पर सबसे बड़ा अंकुश धर्म का है, उसका यह धर्मे या कर्तव्य है कि 
वह धर्मशास्त्रों में बताए गए नियमों के अनुसार शासन करे | वह इत नियमों का 
निर्माता नहीं है और न ही वह इनमें किसी प्रकार का कोई परिवर्तन, संशोधन या 
परिवद्धेन कर सकता है, अतः राज्य में सर्वोतरि स्यान राजा का नहीं, अपितु धर्म 
का है । वह राज्य में धर्म का पालन करने के लिए दण्ड का प्रयोग धर्मानुसार करने के 
लिए बाधित है; अतः मनुस्मृति में प्रतिपादित राजा दैवी अंश सम्यन्न स हुआ 
भी निरंकुश अधिकारों का प्रयोग करने वाला नहीं, अपितु धामिक नियमों के बन्धत से 
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FAT हुआ राजा है | 

राजा का ब्रत--मनु ने राजा के विभिन्न ब्रतों का वर्णन किया है और ये उसकी 
स्वेच्छाचारिता पर एक प्रबल अंकुश थे । ब्रत का सामान्य अर्थ दृढ़ संकल्प तथा धामिक 
भावना के साथ किसी स्वीकार किए हुए कार्य को पुरा करना है। मनु (६।३०३-१०) 
राजा द्वारा इन्द्र, अक, मरुत, यम, वरुण, चन्द्र तथा अग्नि के ब्रतां का पालन करने पर 
बल देता है और इनका स्वरूप स्पष्ट करते हुए कहता है कि जैसे इन्द्र वर्षा के चार मास 
अच्छी वर्षा करता है, वैसे ही SAAT रखता हुआ राजा राष्ट्र पर कामनाओं की वृष्टि 
करे । जैसे सूर्य आठ मास तक किरणों द्वारा जल लेता है, वैसे ही राजा राष्ट्र से कर 
लेवे, यह उत्तम सूर्यत्रत या अकंब्रत है। सब पदार्थों में प्रविष्ट होकर जैसे-जैसे वायु 
विचरता है, वैसे ही राजा को गुप्तचरों के द्वारा सारी प्रजा में प्रविष्ट होना चाहिए, 
यह मारुतत्रत है । जैसे यम समय आने पर प्रिय-अप्रिय सभी को नियन्त्रित करता है, 
वैसे ही राजा सबका नियन्त्रण करे, यह यमव्रत है। जैसे समुचा विश्व वरुण के पाशों 
से बँधा दिखाई देता है, वैसे ही राजा सब पापियों को दण्ड दे, यह वरुणब्रत है। जैसे 
पूर्णचन्द्र को देखकर मनुष्य प्रसन्न होते हैं, बैसे जिससे सब प्रजाएँ प्रसन्न हों वह चन्द्रव्रत 
है। राजा पापियों पर प्रतापयुक्त और नित्यतेजस्वी हो तथा दुष्ट सामन्तों का घातक 
हो, यह अग्तिब्रत है । इस प्रकार मनु ने राजा के प्रजापालन, दुष्ट अपराधियों के दमन 
आदि कार्यों को ब्रत का रूप देकर राजा के कार्यों का पालन करना आवश्यक बना 
दिया है। उसके मतानुसार राजा के देवता होने का यही अभिप्राय है कि वह इन 
देवताओं के कार्यों या ब्रतों को पूरा करे । 

मन्त्रिपरिषद्‌--मनु का यह विश्वास है कि अकेला मनुष्य सुगम कार्य करने में 
भी समर्थ नहीं हो सकता है, फिर राजा सहायता के बिना राज्य के महान्‌ कार्य को 
अकेले HA कर सकता है (७1५५), अतः राजा को शासन-कार्य में सलाह अथवा 
मन्त्रणा लेने के लिए भन्त्रियों की एक परिषद्‌ वनानी चाहिए। एक व्यक्ति में सब बातें 
जान लेने की सामर्थ्यं भी नहीं होती है, विभिन्न पुरुषों में बुद्धि की प्रखरता और वैभव 
भिन्न प्रकार का होता है । अतः राजा को शासनविषयक मामलों में किसी एक व्यक्ति 
से नहीं, अपितु अनेक विषयों के विशेषज्ञों से परामर्श लेता चाहिए | यह सम्भव नहीं है 
कि समस्याओं के उत्पन्न होने पर इन विषयों के विशेषज्ञों की खोज करके उनसे परामर्श 
लिया जाए, अतः राजा स्थायी रूप से ऐसे व्यक्तियों से मन्त्रणा करने के लिए मन्त्रः 
परिषद्‌ का निर्माण करता हे । 

मनुस्मृति में मन्त्रिपरिषद्‌ में मन्त्रियों की संख्या के बारें में कुछ निर्देश दिए गए 
हैं। इस सम्बन्ध में मनु ने दो प्रकार के मत प्रकट किए हैं : पहला मत यह्‌ है कि 
मन्त्रियों की संख्या सात या आठ होनी चाहिए (७।५४) | दूसरा मत यह है कि राजा 
को मन्त्रिपरिषद्‌ में उतने ही सदस्य रखना उचित होगा, जितने सदस्यों से शासन "कार्य 

अच्छी तरह चलाया जा सके (७।६१) । इस व्यवस्था के अनुसार मन्त्रियों को संख्या 

शासन-कार्य की गुरुता और लघुता के अनुसार अधिक या कम होती रहनी चाहिए। 


kr 
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मन्त्री की सामान्य यीग्यताएँ 


मन्त्रिपरिषद्‌ का सदस्य किन व्यक्तियों को वनाया जाए और इनकी योग्यताएं 
कया होनी चाहिएँ, इस सम्बन्ध में मनु ने पहले तो इनकी सामान्य योग्यताओं का उल्लेख 
किया है । उसके मतानुसार इनमें पाँच विशेषताएँ होनी चाहिएँ! 

(१) मौल होना अर्यात्‌ पिता-दादा के समय से राजा की सेवा मे लगा होना। 
ऐसे व्यक्तियों को वंशप रम्परागत सेवक होने के कारण राजा से और राज्य से अगाध 
एवं स्वाभाविक स्नेह हो जाता है, वे जिस प्रगाढ भक्ति, अनुराग और तत्परता से राजा 
की सेवा करते हैं, वैसी सेवा नवीन सेवकों से सम्भव नहीं है । A 

(२) शास्त्रों का ज्ञान--भारत के शिक्षामन्त्री डॉ० त्रिगुणसेन ने १६६७ के 
चुनावों के बाद अपना मन्त्रिमण्डल बनाए रखने के लिए किसी भी शिक्षित, अशिक्षित 
समर्थक को मन्त्री बनाने को प्रवृत्ति पर व्यंग्य करते हुए लिखा था--“इस समय निरक्षर 
व्यक्ति भी शिक्षामन्त्री हो सकता है” । किन्तु मनु मन्त्रियों के लिए शिक्षा और शास्त्रों 
का ज्ञान आवश्यक समझता है । शास्त्रों के ज्ञान से मनु का अभिप्राय धर्म, अर्थ, काम 
के तीन पुरुषार्थो की प्राप्ति में सहायक धर्मशास्त्रों, अर्थशास्त्रों और कामशास्त्रों के 
गम्भीर ज्ञान से हे । यदि इनको शास्त्रों का ज्ञान नहीं होगा तो ये राजा को शासन 
सम्बन्धी विभिन्न विषयों में कोई ठीक मन्त्रणा या सहायता नहीं दे सकेंगे, इनसे राज्य 
एवं प्रजा का कोई कल्याण नहीं हो सकेगा | अतः मनु ने मन्त्रिपरिषद्‌ की सदस्यता के 
लिए शास्त्रों के ज्ञान को एक आवश्यक शते माना है | 

(३) शूरत(--मन्त्रिप की तीसरी शर्त शुरवीर होना हे । इसका अभिप्राय 
केवल यही नहीं है कि वे लड़ाई मेँ शत्रू का डटकर मुकाबला करें और हिम्मत नहीं 
हारे, अपितु राज्य के कार्यों में उत्पन्न होने वाली सभी गम्भीर समस्याओं और संकटों 
का सामना बड़ी शान्ति, धैर्य, विवेक, दृढ़ता और स्थिर बुद्धि से करें, बड़े-से-बड़े तूफान 
में भी अपने कत्तव्यपथ पर निश्चल और अडिग बने रहें, तनिक भी संकट आने पर 
अपना विवेक, धैर्य और साहस खो बैठने वाले व्यक्ति शासन का कार्य कभी सुचारु 
रीति से नहीं कर सकते हैं। अतः मनु के मत में शुरवीर पुरुषों को ही मन्त्री 
बनाना चाहिए । 

(४) चौथी विशेषता अपने लक्ष्य को प्राप्त करने का सामर्थ्य हे । मत्त्रियो का 
कार्यं राज्य के साथ मिलकर प्रजा के हित एवं लोककल्याण के महत्वपूर्ण कार्य एवं 
लक्ष्य पुरे करना है । इन उद्देश्यों को पुरा करने के लिए अनेक योजनाएँ बनाती एवं 
क्तियान्वित करनी पड़ती हैं । योजनाओं को बनाना आसान है, किन्तु इनको पूरा करना 
बहुत कठिन है, इनमें अनेक प्रकार के विघ्न आते हैं, अधिकांश व्यक्ति इनसे हताश 
होकर अपनी योजनाएँ अधूरी छोड़ देते हैं, क्योंकि उनमें इन विघ्नों को दूर करने का 

तथा अपने लक्ष्य तक पहुँचने का दृढ़ संकल्प और शक्ति नहीं होती । ऐसे व्यक्ति प्रजाहित 
1. मनुस्मृति ७।५४ 


मौलान्‌ शास्त्रविदः शूरांल्लब्धलक्ष्यान्कुलो द्गतान्‌ | 
सचिवान्सप्त चाष्टौ वा प्रकुर्वीत परीक्षितान्‌ ॥ 
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क कठिन कार्य को कभी सम्पन्न नहीं कर सकते, अतः मनु ने यह कहा है कि मन्त्री 
ऐसे व्यक्तियों को ही बनाना चाहिए जो राजा के तथा राज्य के निर्धारित लक्ष्यों तक 
पहुँचने का पुरा सामर्थ्य, शक्ति और दृढ़ संकल्प रखने वाले हों, वे कोरी योजनाएँ 
बनाने वाले, गप्पें हाँकने वाले, मीठी-मीठी बातों से जनता और राजा को भुलावा देने 
वाले न हों, अपितु अपनी योजनाओं को क्रियात्मक रूप देने वाले, अपने उद्देश्यों को पूरा 
करके दिखाने वाले हों । 

(५) पाँचवीं विशेषता कुलीनता या उच्च कुल में जन्म लेना हैं । इसे प्राचीन 
काल में बड़ा महत्व दिया जाता था । यह माना जाता था कि कुलीन वंश में जन्म लेने 
वाला व्यक्ति अपने वंश के वातावरण एवं परम्पराओं से अनायास ही बहुत अच्छे गुण 
सीख लेता है, उसमें समयानुसार यथोचित व्यवहार करने की कुशलता, सब प्रकार के 
लोगों से व्यवहार का ढंग, विनम्रता, सुशीलता, संयम, शुचिता, अपने कुल के उच्च 
आदर्शों को बनाए रखना, 'रघुकुल रीति सदा चली आई । प्राण जाय अरु वचन न जाई" 
जेसी रीतियों को निवाहने की प्रवृत्ति उत्पन्न होती है। आजकल जिन कारणों से 
पब्लिक स्कूलों में पढ़े विद्यार्थियों को उत्तम समझा जाने की प्रवृत्ति समाज में पाई 
जाती है, उसी प्रकार की धारणा प्राचीन काल में उच्च कुल में उत्पन्न होने वाले 
व्यक्तियों के सम्बन्ध में थी । इनको अनेक उच्च गुणों से सम्पन्न समझा जाता था और 
ऐसे गुणों वाले व्यक्ति को मन्त्रिपद के योग्य माना जाता था । 

(६) छठी विशेषता मन्त्रियों का सुपरीक्षित होना था। आजकल उच्च सरकारी 
पदों के लिए प्रतियोगिता परीक्षाओं (Competitive Examinations) की पद्धति 
प्रचलित है । प्राचीन काल में ऐसी पद्धति का प्रचलन नहीं था । इस समय ये परीक्षाएँ 


, सचिव (Secretary) स्तर तक के कर्मचारियों के लिए ही होती हैं, मन्त्रियों के लिए ऐसी 


कोई परीक्षा नहीं होती | किन्तु मनु ने मन्त्रियो के लिए भी परीक्षित होने की व्यवस्था 
की है। मनुस्मृति ने इस परीक्षा के स्वरूप पर अधिक प्रकाश नहीं डाला है, किन्तु 
कौटिलीय अर्थशास्त्र इस पर प्रकाश डालता है | इसका वर्णन आगे Fo ३३ पर होगा। 
यहाँ इतना ही कहना पर्याप्त है कि इन परीक्षाओं को उपधा कहा जाता था, इसका 
उद्देश्य मन्त्रियों के आचरण एवं चरित्र की जाँच करता तथा यह देखना होता था कि वे 
विभिन्न प्रकार के व्यसनों और बुराइयों का शिकार तो नहीं बनते हैं, प्रलोभनो के 
वशीभूत नहीं होते हैं, भ्रष्टाचारी और दुश्चरित्र नहीं हैं। मनु इस प्रकार विभिन्न 
परीक्षाओं या उपधाओं से परखे हुए सच्चरित्र, प्रलोभनों का आकर्षण संवरण करने 
वाले, भ्रष्टाचार से ऊपर उठे हुए व्यक्तियों को ही मन्त्री बनाने की व्यवस्था 
करता है । 

मन्त्रियों की सामान्य योग्यताओं का वर्णन करने के बाद मनु विभिन्न विभागों 
को संभालने वाले मन्त्रियों की विशेष योग्यताग्रों का वर्णन करता है। उसके मतानुसार 
शूर, दक्ष और कुलीन व्यक्तियों को अर्थ-विभाग (Finance Department), शुद्ध 
आचरण वाले सदस्यों को खातों का विभाग, धर्मभीर लोगों को अन्तनिवेश या अन्तःपुर 
का विभाग (Department of Ladies Apartment), सम्पूर्ण शास्त्रों के ज्ञाता, 
आकार एवं चेष्टाओं से मनुष्य के हृदय के भाव को जानते वाल, अन्तःकरण से शुद्ध, 
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चतुर एवं कुलीन व्यक्ति को दूत अथवा परराष्ट्र विभाग का कार्य सौंपना चाहिए । 
प्रशासन की व्यवस्था--मनु ने राजा द्वारा शासन करने की व्यवस्था का 
उल्लेख करते हुए कहा हे (७1१९ १४--२४) कि वह दो, तीन, पाँच और सौ गाँवों के 
बीच में अपने थाने (गुल्म, राजस्थान) तथा योग्य कर्मचारी शान्ति एवं सुरक्षा के लिए 
स्थापित करे। कर वसूली के लिए एक गाँव में एक मुखिया, दस गाँवों पर एक दूसरा 
कर्मचारी, वीस गाँवों पर तीसरा तथा इन्हीं सौ गाँवों पर चौथा और हजार गाँवों पर 


~ 


पाँचवाँ अधिकारी रखे । यह वर्तमान समय में प्रचलित लेखपाल या पटवारी, कानूनगो 
तथा तहसीलदार जेसी व्यवस्था सूचित करती है। इनमें एक ग्राम का मुखिया अपने 
क्षेत्र में होते वाली दैनिक घटनाओं, अपराधों (दोषों) की रिपोर्ट दस गाँवों के 
अधिकारी को, वह बीस गाँवों के अधिपति (विशतीश) को, वह सौ गाँवों के अधिपति 
(शतेश) को और वह हजार गाँवों के अध्यक्ष (सहख्रपति) को दे और इस प्रकार निचले 
अधिकारियों से उपरले अधिकारियों को तथा उनसे राजा को राज्य में होने वाली सव 
घटनाओं की सूचना मिलती WE ये अधिकारी आदर्श न्याय और शान्ति स्थापना के 
सभी कार्य किया करते थे । गाँवों के अधिकारियों के सभी कार्यो की देखभाल करने के 
लिए एक पृथक्‌ मन्त्री होना चाहिए । 

गाँवों के प्रशासन के बाद मनु ने नगरों के प्रशासन का वर्णन किया है । प्रत्येक 
नगर में न्याय, प्रशासन, पुलिस आदि के सभी कार्यों पर विचार करने वाला 
(सर्वार्थचिन्तक) एक अधिकारी होना चाहिए । राजा को दौरे करके तथा गुप्तचरों द्वारा 
सव सरकारी कर्मचारियों के कार्यों पर पूरा नियन्त्रण रखना चाहिए | इस विषय से 
मनु ने एक महत्वपूर्ण बात कही है कि राजकर्मचारी प्रायः दूसरों की सम्पत्ति हड़पने 
वाले और धूर्त होते हैं, राजा को इनसे अपनी प्रजा की रक्षा करनी चाहिए। जो 
सरकारी कर्मचारी कार्य कराने की इच्छा रखने वाले व्यक्तियों से द्रव्य अथवा घूस लेते 
हैं, ऐसे रिश्वतखोर कर्मचारियों का सर्वस्व छीनकर राजा को उन्हें अपने राज्य से बाहर 
निकाल देना चाहिए ।? शासन में मनु की सामान्य नीति यह्‌ है कि राजा को वर्णाश्रम धर्म 
के पालन, प्रजा की रक्षा और पालन के कार्य तथा सरकारी कर्मचारियों के कामों पर 
कड़ी देखभाल रखनी चाहिए और शेष सभी कार्य स्थानीय संस्थाओं द्वारा किए जाते 
चाहिएँ। 

कर-प्रहण--मनु ने प्रजा से थोड़ी मात्रा में ही कर लेने की व्यवस्था की है। इस 
विषय में उसने जोंक, वछड़े और भोरे के दृष्टास्त दिए हैं । जैसे भौंरा सब फूलों से थोड़ा- 
थोड़ा रस ग्रहण करता है, इसी प्रकार राजा को प्रजाजनों से अल्प मात्रा में ही कर लेता 
चाहिए। अत्यधिक लोभ से अपने व दूसरों के सुख के मूल को तष्ट न करे, क्योंकि जो 
ऐसा करता है वह अपनी जड़ काटता है और अपने प्रजाजनों को कष्ट पहुँचाता है। प्छ 


1. मनुस्मृति ७१२३-२४ 
राज्ञो हि रक्षाधिकृताः परस्वादायिनः शठाः । 
भृत्या भवन्ति प्रायेण तेश्यो रक्षेदिमाः प्रजाः । 
ये काथिकेभ्योऽर्थमेव गृह णीयु: पापचेतसः | 


Bt तेषां सर्वस्वमादाय राजा कुर्यात्मवासनम्‌ ॥ 
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और सुवण के लाभ का पचासवाँ हिस्सा, धान्य का आठवाँ, छठा या वारहवाँ हिस्सा 
राजा को ग्रहण करना चाहिए । वृक्ष, माँस, मधु, घृत, गन्ध, औषधि, रस, पुष्प, मूल, 
फल, पत्र, शाक, तृण, चर्म, मिट्टी तथा पत्थर की वस्तुओं की आय का छठा भाग लेना 
चाहिए । व्यापार करने वालों से थोड़ा-सा वाषिक कर लेना चाहिए । लुहार, बढई 
आदि से कर के वदले राजा को काम कराना चाहिए | जो राजा कार्य को देखकर कठोर 
और कोमल होता है वह दुष्टों पर अति तीक्ष्ण और साधु परर्वोः<परःकोमल-रहने के 
कारण अतीव माननीय होता है। इस प्रकार राज्य कर सवा फ्रश्नन्ध करके इसमें 
प्रमाद रहित होकर कार्य करता हुआ a का पिलेत्र-करेश ai सहित प ग 
राजा के राज्य में दुष्ट लोग रोती, विलाप कुर्ती प्रजा” के मान-माल का अपह करते 
हैं, वह राजा जीता नहीं, किन्तु मरा a र । अ का पार्थिन करना ISH Al TRH 
धर्म हे 1 १३ “18 2 भर ee AAG 326: 

सन्‌ की देन और महत्व--(१) भारतीय रोक्तिक्ात्झन के क्षेत्र मनु की 
सबसे बड़ी देन इस विषय के विस्तृत ओर व्प्रवस्थिलिमद्वदवेचतःक्रा श्रीगणेश करना है । 
आधुनिक विद्वान्‌ वर्तमान मनुस्मृति को दूसरी शताब्दी ई० Go में शुंगवंश के समय में 
सुमति भार्गव द्वारा लिखी गई रचना समझते हैं। श्री काशीप्रसाद जायसवाल ने ऐसा 
मत प्रकट किया था, किन्तु वे भी इस वात को स्वीकार करते हैं कि वर्तमान मनुस्मृति का 
आधार प्राचीन परम्परा है और महाभारत के अनुसार राजनीतिक चिन्तन को आरम्भ 
करने का श्रेय प्रचेता के पुत्र प्राचेतस मनु को दिया गया है। 

(२) इसकी दूसरी देन यह है कि सन्‌ अरस्तु की भांति राज्य को उत्तम जीवन 
बिताने का साधन समता है | कुछ अंशों में इस क्षेत्र में मनु अरस्तू से आगे बढ़ा हुआ 
है। अरस्तू ने उत्तम जीवन की दृष्टि भौतिक जगत्‌ तक सीमित रखी है; मनु इह- 
लोक में उच्च जीवन बिताने के साथ परलोक में भी उत्तम जीवन का महत्व मानता 
है और इसलिए धर्म के तत्व पर बहुत बल देता है। उसके लिए मतुष्य की सब 
क्रियाएँ---तीनों पुरुषार्थ-धर्म, अर्थ और काम तथा चौथे पुरुषार्थ--मोक्ष को प्राप्त 
करने के लिए हैं। वह अधर्म पर धर्म की, असत्य पर सत्य की तथा अन्याय पर न्याय 
की विजय को बल देता है । वह मेकियावेली जैसे किसी भी नीतिविरुद्ध , अधामिक, 
कपटपूर्ण और अन्यायमुलक उपाय से राज्य की सफलता और वृद्धि करने का समर्थन 
नहीं करता । ee 

(३) सनु की तीसरी देन शिक्षा पर बल देना है। उसके मत में मनुष्य की 
उम्नति उसे मनुष्य बनाने से, शिक्षा द्वारा उसे अपने कर्तव्यों "का बोध कराने से, 
उसकी आसुरी प्रवृत्तियों का परिष्कार करके उसे दैवीय बनाने तथा ऊंचा उठाने 
से हो सकती है। वह यह चाहता है कि मनुष्य आध्यात्मिक दृष्टि से ऊँचे उठें, 
अपनी सत्ता और शक्ति का प्रयोग अपने स्वार्थो की पूर्ति के लिए नहीं, fag 
मानव-समाज के कल्याण एवं लोकहित के लिए करें । a 

(४) सनु की चौथी देन स्वधर्म-पालन तथा अपने कत्तेव्यों पर बल देने को है। 


~ 


= 


1. मनुस्मृति ७।१४४ 
कषत्रियस्य परो धर्मः प्रजानामेव पालतम्‌ । 
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पश्चिमी जगत्‌ के सुप्रसिद्ध विधिशास्त्री जस्टीनियन ने बड़े गर्व से यह कहा था कि उसने 
ऐसी कानूनी पद्धति का प्रतिपादन किया है, जिससे प्रत्येक व्यक्तिको उसके अधिकार 
प्राप्त हो सकेंगे इसके सर्वथा विपरीत मनु ने ऐसी कानूनी पद्धति का तथा राज- 
धर्म का वर्णन किया है, जिसमें सव वर्गों के व्यक्तियों के लिए अपने कर्तव्यों का 
पालन करने पर बहुत बल दिया गया Sl राज्य के क्षेत्र में राजा का कर्तव्य प्रजा 
का पालन, अपराधियों को दण्ड देना, प्रजा को सुखी और सन्तुष्ट बनाना है । 

(५) मनु को पाँचवीं देन उसका न्यायपद्धति का विशद प्रतिपादन, 
साक्षियों का विवेचन तथा राज्यविषयक उदात्त आदर्श हैं। उसने राजा के जीवन 
को सव प्रकार के व्यसनों से मुक्त करके निरन्तर प्रजा की सेवा में लगाने का वर्णन 
किया है । उसने राजा के जिन ब्रतों की कल्पना की है, वे बड़े उदात्त और भव्य हैं और 
राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र में उसकी एक निराली देन हैं। 

सनुस्मृति का प्रभाद--भारतीय समाज पर मनुस्मृति का अद्वितीय प्रभाव पड़ा 
है। यह हिन्दुओं का पवित्र धर्मग्रन्थ ही नहीं हैं, अपितु इसकी व्यवस्थाएँ हजारों वर्ष तक 
उनके समूचे धामिक, आथिक, सामाजिक, सांस्कृतिक जीवन के सभी पहलुओं में व्याप्त 
रही हैं, उसे प्रेरणा और गति प्रदान करती रही हैं। मनुस्मृति हिन्दू जाति की नस-तस 
में, नाड़ी-नाड़ी में और रोम-रोम में वसी हुई है। संसार में बहुत कम ग्रन्थों का किसी 
जनता के जीवन पर इतना गहरा प्रभाव पड़ा है। इसका प्रभाव न केवल भारत में पड़ा 
है, अपितु प्राचीन काल में भारतीय संस्कृति को भारत से बाहर दक्षिण-पूर्वी एशिया 
आदि के जिन देशों में भा रतीय ले गए, वहाँ भी इसका प्रभाव पड़ा है। भारतीय विदेशों 
में जाते हुए अपने साथ मनुस्मृति को भी ले गए। सैकड़ों वर्षो तक वर्मा के सामाजिक 
जीवन का संचालन मनुस्मृति पर आधारित धम्मतत्तों (धर्मतत्वो) से होता रहा है। 
बालि के टापू में आज तक मनु की पुजा और प्रतिष्ठा होती है। चम्पा (वीतनाम) 
तथा कम्बुज (कस्वोडिया) के प्राचीन शिलालेखों में मनुस्मृति के कई श्लोक पाए 
जाते हैँ, जितसे यह सूचित होता है कि भारत से वाहर बृहत्तर भारत के देशों में 
भी मनुस्मृति का अध्ययन होता था और यह्‌ वहाँ के सामाजिक जीवन और आदर्शो 
को प्रभावित करती थी। मनु की व्यवस्थाएँ सार्वभौम एवं शाश्‍वत सत्यों के आधार 
पर सुप्रतिष्ठित होने के कारण इस समय भी अपता विशिष्ट महत्व एवं स्थात 
रखती हें । 


सारांश 


है मनु भारत की प्राचीन विचारधारा में बड़ा महत्व रखते हैं । भारतीय परम्परा 
के अनुसार वे मानव-जाति के प्रवतेक और प्रथम पुरुष थे। उनके द्वारा बताई गई 
मनुस्मृति हजारों वर्षों से भारतीय समाज का संचालन और पथ-प्रदर्शन करती रही है | 
मनु के राज्यविषयक प्रमुख सिद्धान्त निम्नलिखित हैं--- 

१. राजा की दंवी उत्पत्ति का सिद्धान्त--मनु के मतानुसार जब समाज में चार 
ओर अराजकता, भय और आतंक का बोलवाला था उस समय समाज में सुशासन और 
व्यवस्था रखने के लिए राज्य की उत्पति हुई | संसार की रक्षा के लिए भगवान्‌ ने आठ 
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देवताओं--इन्द्र, वायु, यम, सूर्य, अग्नि, वरुण, चन्द्रमा और कुबेर के उत्कृष्ट गुणों को 
निकालकर राजा का निर्माण किया। इस प्रकार राजा दैवी गुणों से सम्पन्न होने के 
कारण भमण्डल पर भगवान्‌ का अवतार हैं। 

(२) धर्म--आजकल धर्म का अर्थ ईसाइयत, इस्लाम आदि विभिन्त प्रकार 
के धामिक सम्प्रदाय समझे जाते हैं, किन्तु मनु ने धर्म का प्रयोग बड़े विशाल और 
व्यापक अर्थ में किया है। उसके मतानुसार धर्म शब्द धारण करने का अर्थ देने वाली 
एक धातु से वना है और इसका अभिप्राय उन सब गुणों, तत्वों, नियमों और व्यवशथाओं 
से है जिनके आधार पर यह जगत्‌ टिका हुआ है तथा संचालित और व्यवस्थित होता 
है। समाज में सभी मनुष्यों के अपने निश्चित धर्म और कर्तव्य हैं । यदि इनकी उपेक्षा 
की जाए तो समाज में अव्यवस्था मच जाएगी | अतः राजा दण्ड के द्वारा सब मनुष्यों 
को उनके अपने धर्मों के पालन करने के कार्य में लगाता है। य 

(३) श्रादर्श राजा की विशेषताएँ और गुण--मनु ने राजा का कर्त्तव्य दण्ड 
की शक्ति से समाज में व्यवस्था स्थापित करना बताया है। राजा न्यायी, प्रजा को प्रसन्न 
रखने वाला तथा अपराधी मनुष्यों को दण्ड देने वाला है। 

किन्तु राजा अपना शासन-कार्य धर्मशास्त्रो में बताए गए नियमों या धर्मो के 
अनुसार ही कर सकता है। वह इतमें कोई परिवर्तत, संशोधन या परिवर्द्धन नहीं कर 
सकता हे । अतः राज्य में सर्वोपरि स्थान राजा का नहीं, अपितु धर्म का है। राजा अनेक 
प्रकार के त्रियमों और बन्धनों से बँधा हुआ है। मनु ने राजा के ब्रतों का वर्णन किया है। 

(४) मत्त्री--राजा शासन-कार्य में मन्त्रणा या सलाह लेने के लिए मत्त्रियो की 
एक परिषद्‌ बताया करता था। इसके सदस्यों की संख्या प्रायः सात या आठ होती थी । 
मन्त्रियों के लिए वह पाँच विशेषताएँ अनिवार्य समझता था : (क) वंश-परम्परा से राजा 
का सेवक होता, (ख) शास्त्रों का ज्ञाता होना, (ग) शूरवीर होना, (घ) अपने लक्ष्य को 
प्राप्त करने में समर्थ होना (ड.) उच्च कुल में जन्म लेना | 

मनु ने राजा को प्रजा से थोड़ी मात्रा में ही कर लेने को कहा है, जैसे भोरा सब 
फूलों से थोड़ा-थोड़ा रस चूस लेता है, ऐसे ही राजा को प्रजाजनों से थोड़ा-थोड़ा कर 
लेता चाहिए। राजा का परम धर्म प्रजा का पालन करना है। 


प्रशन 
(१) मनु के राजनीतिक विचारों की विवेचना कीजिए । (गोरखपुर, १६७४) 
(२) मनु के श्रनुसार AHS शासक के गुण कया हैं ? fat wat A उसे सीमित शासक कहा 
जा सकता है ? (गोरखपुर, १९७६) 


राजा का ब्रत, माःत्रपरिषद्‌, कर ग्रहण के नियम । 
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तीसरा अध्याय 


कौटिल्य 


जीचन--कौटिलीय अर्थशास्त्र के रचयिता कौटिल्य के जीवन के सम्बन्ध में 
प्रामाणिक सामग्री का बड़ा शोचनीय अभाव है। पुराणों में तथा प्राचीन ग्रन्थों में उसके 
सम्बन्ध में अनेक प्रकार की किम्वदन्तियाँ और दन्तकथाएँ मिलती हैं। इनका गम्भीर 
अनुशीलन करने वाले विद्वानों ने यह परिणाम निकाला है कि अर्थशास्त्र के प्रणेता 
कौटिल्य के अन्य दो नाम--चाणक्य और विष्णुगुप्त थे । हेमचन्द्र ने श्रभिधान चिन्तामणि 
में चाणक्य के दस नामों का उल्लेख किया हे । चाणक्य मौर्य साम्राज्य के संस्थापक 
चन्द्रगुप्त के गुरु तथा प्रधानमन्त्री थे। मुद्राराक्षस नाटक तथा कई पुराणों-में इस कथा 
का उल्लेख हे कि चाणक्य अथवा कौटिल्य ने नवनन्दों का विनाश करके चन्द्रगूप्त को 
मगध के राजसिहासन पर चौथी शताब्दी Fo Yo में बिठाया था i 

चाणक्य की कथा का विस्तृत प्रतिपादन सोमदेव ने कथासरित्सागर में तथा 
ढुण्डिराज ने मुद्रा राक्षस की टीका में किया है । 

कथासरित्सागर (१।५) में यह मतोरंजक कथा दी गई है कि राजा नन्द ने 
अपने मन्त्री शकटार्‌(ल) का अपमान किया था। मन्त्री ने राजा से इसका बदला लेने 
का निश्चय किया । एक दिन उसने एक ऐसे ब्राह्मण को देखा जो दर्भ घास को जड़ से 
उखाड़ रहा था, क्योंकि इससे उसके पैर में चोट आई थी। ब्राह्माण के दृढ़ संकल्प से 
प्रभावित होकर मन्त्री ने इसे राजा नन्द को विध्वंस करने का साधन बनाया । उसने 
राजा की ओर से इसे राजदरबार में श्राद्ध के अवसर पर बुलाकर सबसे प्रतिष्ठित 
आसन पर बैठाया | सुबन्धु नामक दूसरे ब्राह्मण ते जब चाणक्य के उच्चासन पर बैठने 
पर आपत्ति की तो राजा ने उसे नौकरों से अपमानित क राके वहाँ से निकलवा दिया | 
चाणक्य ने इस प्रकार तिरस्कृत होकर निकलवाए जाने पर यह प्रतिज्ञा की कि वह सात 
दिन में जब तक राजा नन्द का विध्वंस नहीं कर देगा, तब तक अपनी चोटी नहीं बाँधेगा । 
शकटार ने उसे संरक्षण प्रदान किया, उसने राजा पर ऐसा मन्त्र तथा अभिचार 
(जादूटोना) किया कि राजा ज्वरग्रस्त होकर सातवें दिन मर गया । उसके वाद उसके 
बेटे हिरण्यगुप्त को मरवाकर उसने चन्द्रगृप्त को राजगही पर बिठाया । 

इस विषय में दूसरी कथा ढ्ण्डिराज ने मुद्राराक्षस की टीका में दी है। इसमें 
जादूटोने की वात नहीं है, घटनाओं को अधिक विस्तृत एवं विश्वसनीय रूप में उपस्थित 


(5 


1. विष्णुपुराण, अंश ४।२४।२६-२८ 
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किया गया है । चाणक्य के अपमान तक की घटनाओं में कोई भिन्नता नहीं है, किन्तु 
नन्दवंश के विनाश का श्रेय यहाँ जादूटोने या अभिचार कर्म को नहीं, किन्तु चाणक्य की 
कुशल कूटनीति को दिया गया है। यह कहा गया है कि चाणक्य ने नन्द के विरोध में 
राजाओं का संघ बनाया और चन्द्र गुप्त इसका नेता था, इसने सैनिक बल से नन्दवंश 
का विध्वंस करके मौर्यवंश की स्थापना की । 

रविनर्तक द्वारा लिखित चाणक्य कथा नामक गद्य ग्रन्थ में उपर्युक्त कहानी पर 
खूब रंग चढ़ाया गया है। इसमें नन्द राजा की दो पल्तियाँ--सुनन्दा तथा शूद्रकुलोत्पन्ता 
किन्तु अनिन्द्य सुन्दरी मुरा बताई गई हैं। राजा ने सन्तान प्राप्ति के लिए अपने प्रासाद 
में एक तभस्त्री ऋषि को बुलाकर अपने हाथों से उप्तके पाँव धोए और उत पानी को 
पत्नियों पर छिड़का । पानी की नौ बूँटें सुनन्दा पर पड़ीं, इनसे उसके नो पुत्र हुए, एक 
बूँद मुरा पर पड़ी, उसका चन्द्रगुप्त मौर्य नामक एक लड़का हुआ | इसने अपने गुणों के 
कारण राजा का मन मोह लिया | सुनन्दा के लड़के इससे डाह रखने लगे। राजा के 
मरने पर उसके मन्त्री राक्षस ने यह व्यवस्था की कि उसके नो पुत्र संयुक्त रूप से शासन 
करें, प्रतिवर्ष लाटरी डालकर वारी-वारी से एक-एक पुत्र को शासक वनाया जाए, 
चन्द्रगुप्त को प्रधान सेनापति वना दिया गया । किन्तु वाद में उसकी लोकप्रियता और 
शक्ति बढ़ने पर नन्दों ने उसे ata से पकड़कर बन्दीगृह में डलवा दिया। इसी समय 
लंका या बंग के राजा ने उनके पास पिजरे में बन्द एक शेर को भेजा तथा पिंजरा खोले 
वगैर इस शेर को वाहर निकालने को कहा | जब वे इस समस्या को हल न कर सके तो 
चन्द्रगुप्त को इसे हल करने के लिए जेल से मुक्त किया गया । उसने यह समझ लिया 
कि शेर मोम का बता हुआ है, अतः उसने गरम सलाख से उसे पिघलाकर बाहर निकाला । 
इससे नन्द और भी अधिक चिढ़ गए । अब RTT उनसे बदला लेने की बात सोचने 
लगा | इसी समय उसे मूँज घास को उखाड़ता चाणक्य दिखाई दिया | उसका कारण यह 
था कि विवाह के लिए जाते हुए इससे उसका पाँव घायल हो गया था और उसकी 
शादी नहीं हो सकी थी । इसके बाद चन्द्रगुप्त ने उसे नन्द-विरोधी बनाने के लिए श्राद्ध 
में उसका अपमान कराया, नन्द के नौकरों ने चोटी पकड़कर उसे घसीटा और बाहर 
निकाल fear इस पर चाणक्य ने नन्दवंश का विंध्वंस करने तक शिखा न बांधते की 
प्रतिज्ञा की । चन्द्रगुप्त के साथ मिलकर उसने योजना बताई, नन्दवंश के मन्त्री राक्षस 
के चारों ओर गुप्तचरों का तथा कूटनीति का जाल बिछाकर उसकी सब गतिविधियों 
का पता लगाया गया । चन्द्रगुप्त ने पाटलिपुत्र पर चढ़ाई करने के लिए पर्वतक नामक 
राजा का सहयोग इस शर्त पर प्राप्त किया कि वह्‌ नन्द का आधा साम्राज्य उसे देगा । 
दोनों ने मिलकर राजधानी पर चढ़ाई की, नन्दों को हराकर मार डाला । इसी समय 
चाणक्य ने एक सुन्दरी विषकन्या पर्वतक के पास भेजकर उसको मरवा STAT | चन्द्रगुप्त 
निष्कण्टक होकर मौर्यवंश का सम्राट्‌ बता । इसके वाद चाणक्य ने अपनी प्रतिज्ञा पूरी 
हो जाने पर अपनी शिखा बाँधी । 

इन सब कथाओं में यह बात निविवाद रूप से पाई जाती है कि चन्द्रगुप्त चाणक्य 
की सहायता से सम्राट्‌ बना | चाणक्य आदर्श ब्राह्मण था। इतने बड़े साम्राज्य का 
स्वामी होने पर भी वह वीतराग तपस्वी वना रहा, उसने त्याग के आदर्श को ग्रहण | 
किया | किसी प्रकार के ठाठबाठ या बाहूय आडम्बर को नहीं अपनाया। विशाखदत्त 
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मौर्य-सा म्राज्य के महामन्त्री की कुटिया के वैभव का वर्णन करते हुए कहता है--“इसके 
एक ओर गोवर के उपलों को तोड़ने के लिए पत्थर पड़ा है, दूसरी ओर विद्यार्थियों द्वारा 
लाई गई समिधाओं का गट्ठर पड़ा हुआ है, सुखाने के लिए रखी गई लकड़ियों के बोझ 
से छत दबी जा रही है और इसकी दीवारें भी जीर्ण दशा में हैं।” ऐसे सरल और 
वीतराग महामन्त्री चाणक्य ने अर्थशास्त्र की रचना की है। इसमें प्रधान रूप से 
निम्नलिखित राजनीतिक सिद्धान्त बताए गए हें-- 

राज्य को उत्पत्ति का सिद्धाऱ्त--प्राचीन भारत में राज्य की संस्था के प्रादुर्भाव 
के सम्वन्ध में कई प्रकार के सिद्धान्त माने जाते थे : पहला सिद्धान्त यह था कि युद्ध 
को परिस्थिति में सैनिक आवश्यकताओं के कारण राज्य का जन्म हुआ | ऐतरेय 
ब्राह्मण (१।१४) में यह कहा गया हे कि देवासुर संग्राम में देवताओं ने बार-वार असुरों 
से हारने पर यह अनुभव किया कि उनकी हार का कारण यह है कि उनमें कोई राजा 
ea है, अतः उन्होंने अपना एक राजा चुन लिया। दूसरा देवी अधिकार (Divine 
Theory) का सिद्धान्त 1 इसके अनुसार भगवान्‌ ने विभिन्न देवताओं के अंश लेकर 
राजा का निर्माण प्रजा के कल्याण के लिए किया । मनुस्मृति में इस सिद्धान्त को माना 
गया हे तथा पहले पृ० १३-१४ में इसका प्रतिपादन gar है। तीसरा सिद्धान्त 
विकासमूलक है, इसके अनुसार राज्य की संस्था का विकास शनै:-शनै: अनेक रूपों में से 
गुजरते हुए हुआ है । अथर्ववेद (८1१०1१) में यह बताया गया है कि राज्य की संस्था 
क्रमिक विकास का परिणाम है । चौथा सिद्धान्त यह हे कि आरम्भिक स्वर्णयुग की 
समाप्ति पर देन्य, मोह, लोभ, काम और राग आदि की भावनाओं के प्रवल होने से 
मानव-समाज में भयावह स्थिति उत्पन्न हो गई थी, इससे ताण पाने के लिए लोग ब्रह्मा 
को शरण में गए, उसने उन्हें दण्डनीति का उपदेश दिया और इसके अनुसार राज्य की 
त॑था राजा को उत्पत्ति हुई (महाभारत, शान्तिपर्व, अध्याय ५८1५-२२ )1 

राज्योत्पत्ति का पाँचवाँ सिद्धान्त मात्स्य न्याय श्रौर श्रनुबन्धवाद (Contract 
Theory) का है । कौटिल्य ने इसी सिद्धान्त का समर्थन करते हुए कहा है कि मानव- 
समाज में पहले कोई दण्डव्यवस्था नहीं थी, इससे बड़ी अराजकता मची हुई थी । इसे 
उसने मात्स्य न्याय का नाम दिया हैं क्योंकि जैसे बड़ी मछली छोटी मछली को निगल 
जाती है, उसी प्रकार इस समथ बलवान्‌ निर्बल लोगों के अधिकारों को और सम्पत्ति 
को हड़प रहे थे । इससे परेशान हुई प्रजा ने इस अराजक दशा को दूर करने के लिए 
वेवस्वत मनु को अपना राजा बनाया और यह निश्चय किया कि अनाज का छठा हिस्सा, 
बेची जाने वाली वस्तुओं का दसवाँ हिस्सा तथा नकद कर राजा का हिस्सा है | राजा 
इसे लेकर प्रजा के कल्याण (योगक्षेम) की व्यवस्था करेगा ।: इस व्यवस्था के अनुसार 


1. अ्र्थंशास्त्र ११ ३-मात्स्यन्यायाभिभूताः प्रजाः मनु वैवस्वतं राजानं चक्रिरे । धान्यः 
घड्भाग, पण्यदशभागं, हिरण्य चास्य भागधेयं कल्पयामासुः | तेन: भृताः राजानः प्रजानां योगक्षेमवहाः | 
समयवाद के इस सिद्धान्त का प्रतिपादन महाभारत के शान्तिपर्व (wert ६६-६७) में बड़े विस्तार से 
किया गया है । वाल्मीकिरामायण (२1४३) तथा मनुस्मृति (७।२०) में मात्स्य न्याय की दशा का 
निदेश है । शुक्रनीति ने मात्स्य च्याय के वांद होने वाले समझौते का वर्णन करते हुए कहा है कि राजा 


प्रजा से जिस वृत्ति को अपने भाग के रूप में प्राप्त करता है, उस वृत्ति के कारण वह प्रजा की दासता 
स्वीकार करता है ( १८८) | 
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राजा और प्रजा में यह समझौता या समय (Contract) हुआ कि राजा प्रजा की रक्षा 
करने के वदले में उनसे वेतन के रूप में यह कर लेगा । अतः इस सिद्धान्त को समयवाद 
(Contract Theory) कहते हैं। इसके अनुसार राजा और राज्यसंस्था का प्रादुर्भाव 
मनुष्यों द्वारा किए गए एक समझौते का परिणाम है । राजा के कुछ निश्चित कत्तव्य 
हैं, इन्हें पुरा करने के वदले में ही वह प्रजा से निश्चित करों के रूप में अपनी वृत्ति या 
वेतन प्राप्त करता है। आगे यह बताया जाएगा कि कौटिल्य ने राजा के प्रजापालन के 
कर्तव्य पर बहुत अधिक बल दिया है। 

कौटिल्य द्वारा वणित समझौते या अनुबन्ध से राजा की शक्ति पर एक प्रतिबन्ध 
था । इसके अनुसार राजा प्रजा से उसी समय तक कर लेने का अधिकारी था, जब 
तक वह उनके योगक्षेम एवं कल्याण की व्यवस्था करे । यदि राजा इस अनुबन्ध का 
पालन नहीं करता एवं अपने कत्तंव्य से च्युत होता है तो वह प्रजा से कर लेने का 
अधिकारी नहीं रहता है । प्रजा उसे कर देना बन्द कर सकती है। इस प्रकार राजा 
की स्वेच्छाचारिता पर एक प्रवल अंकुश स्थापित हो गया । 

राज्य का स्वरूप : सप्तांग सिद्धाग्त--कौटिल्य ने मनु, भीष्म आदि अन्य 
प्राचीन राजशा स्त्रियों के मतानुसार राज्य के स्वरूप का प्रतिपादन करते हुए सप्तांग 
अथवा सात अंगों वाले राज्य की कल्पना की है। जिस प्रकार हमारा मानव-शरीर 
हाथ-पैर, मुँह आदि अनेक अंगों से मिलकर वनता है, उसी प्रकार राज्य भी एक जीवित 
जागृत शरीर (Organism) है । राज्य के ये सात अंग हैं-स्वामी (राजा), अमात्य, 
जनपद (राष्ट्र), पुर (दुर्ग), कोप, दण्ड (वल या सेना) और मित्र । शुक्रनीति में इनकी 
मानव-शरीर के अंगों से तुलना करते हुए कहा गया है-इस शरीर रूपी राज्य में राजा 
मूर्धा (शिर) के समान है, अमात्य आँख है, सुहृत्‌ कान है, कोप मुख है, बल मन है, 
दुगं हाथ हैं और राष्ट्र पेर हैं (१।६१)। राज्य के बिभिन्न अंगों को शरीर के अवयवों 
के समान मानने के कारण इस सिद्धान्त को राज्य का स।वयवी सिद्धान्त (Organic 
Theory of State) कहा जाता है | 

कौटिल्य ने अर्थशास्त्र में इस सिद्धान्त का कुछ विस्तार से प्रतिपादन किया है । 
उसने राज्य के सात अंगों को सात प्रकृतियों का नाम दिया है । ये सात प्रकृतियाँ निम्नः 
लिखित हैं-स्वासी, श्रमात्य, जनपद (प्रदेश), दुर्ग, कोष, दण्ड और मित्र । कौटिल्य ने 
इनका विशद प्रतिपादन करते हुए इस बात पर गम्भीर विचार किया हे कि इन 
प्रकृतियों में से किसका कितना महत्व है । पुराने आचार्यो का यह मत था कि स्वामी, 
अमात्य, जनपद, दुर्ग, कोष, दण्ड और मित्र में पहला-पहला अधिक महत्व रखता हे, 
स्वामी अमात्य की अपेक्षा और अमात्य जनपद की अपेक्षा अधिक महत्वपूर्ण हे । किन्तु 
आचार्य भारद्वाज ने इस मत का यह कहकर खण्डन किया कि स्वामी की अपेक्षा अमात्य 
का अधिक महत्व है, क्योंकि राज्य के सभी बड़े कार्य--मस्त्र (राजकीय विचा र-विमशै) 
फल की प्राप्ति, राजकीय कार्यों का किया जाना, आय-व्यय का विवेचन, दण्ड के प्रयोग, 
शत्र ओं का निवारण, राज्य की रक्षा, आपत्तियों का प्रतिकार, राजकुमारों की रक्षा 
और अभिषेक आदि--सभी मन्त्रियों या अमात्यों द्वारा किए जाते हैं । किन्तु कौटिल्य 
अमात्य की तुलना में राजा को ही अधिक महत्व देता है। उसका यह कहना है कि 


य 
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बिभिन्न मन्त्रियों को राजा ही नियुक्त करता है, यदि राजा सम्पन्न हो तो अन्य 
प्रकृतियाँ भी सम्पन्न होती हैं । राजा का जैसा शील और स्वभाव होगा, अन्य प्रकृतियों 
का भी स्वभाव वैसा होगा । राजा या स्वामी राज्य में कूटस्थानीय अर्थात्‌ सारे राज्य 
का आधार तथा शासन-चक्र की धुरी और सबसे महत्वपुर्ण अंग होता है। यदि वह 
उत्थानशील, पुरुषार्थी, अप्रमादी, सतत गतिशील और परिश्रमी होगा तो अन्य प्रकृतियाँ 
भी पुरुषार्थी तथा अप्रमादी होंगी । किन्छु यदि वह आलसी और प्रमादी हो तो अन्य 
प्रकृतियाँ भी शिथिल पड़ जाती हैं । इसी प्रकार अन्य प्रकृतियों के सम्बन्ध में भी विवेचन 
करके कौटिल्य ने यह परिणाम निकाला है कि राजा (स्वामी) आदि सातों प्रकृतियों में 
पहली-पहली प्रकृति अधिक महत्वपूर्ण होती है । 

कौटिल्य ने इस वात का भी सुन्दर विवेचन किया है कि इन सातों प्रक्ृतियों में 
से किसी एक-दो या अधिक प्रकृतियों में खरावी आने या विकारग्रस्त होने का राज्य 
पर क्या प्रभाव पड़ता है, इसे शरीर के उदाहरण से भली-भाँति समझा जा सकता 
है । शरीर के सभी कार्य सर्वोत्तम रूप में तभी चलते हैं, जव सव अंग एक-दूसरे को 
सहयोग देते हुए स्वस्थ रहते हुए अपना कार्य करते हैं । किन्तु यदि शरीर के किसी एक 
अंग या अंश में थोडा-सा विकार या खराबी आ जाए तथा अन्य सभी अंग स्वस्थ रहते 
हुए कार्य करें तो शरीर को कोई गम्भीर क्षति नहीं होती है। यदि हमारे पैर को एक 
उंगली में कोई खरावी आती है, उसे कटवाना पड़ता है, किन्तु अन्य सभी अंग ठीक 
काम करते रहें तो शरीर को कोई गम्भीर क्षति नहीं होगी, उसका कार्य अच्छी तरह 
चलता रहेगा | यही स्थिति सप्तांग राज्य में है। इसकी सातों प्रक्ृतियों में किन्ही एक 
या दो प्रकृतियों में कोई खराबी या दोष पैदा हो जाए तथा अन्य सब प्रकृतियाँ ठीक 
काम करती रहें तो राज्य का कार्य सुचारु रूप से चलता रहेगा | उदाहरणार्थ, सातों 
प्रकृतियों में एक बल या सेना है, प्राचीन काल में कौटिल्य ने कई प्रकार की सेना का 
वर्णन किया है। बंशपरम्परागत सैनिकों का दल या मौलबल, जंगली जातियों का 
सँन्यदल-_अटविबल तथा वेतनभोगी सैनिकों की सेना भूतवल कहलाती थी । इनमें 
से यदि कोई एक राजा के विरुद्ध विद्रोह करे या उसका साथ छोड़ दे, किन्तु अव्य सभी 
बल और प्रकृतियाँ राजा में अनुरक्ति और भक्ति रखें, उसकी सेवा करते रहें तो राज्य 
को कोई गम्भीर क्षति नहीं पहुँचेगी किन्तु एक भी प्रकृति के व्यसन या दोष से अन्य 
प्रकृतियों का नाश या हानि उसी दशा में होगी, जब एक प्रकृति का व्यसन अत्यन्त 
गम्भीर हो। उदाहरणार्थ, पैर की उँगली में होने वाला छोटा-सा घाव विषैले 
कीटाणुओं से भीषण खूप से आक्रान्त होकर सारे शरीर के रक्‍त को विषाक्त बनाकर 
प्राणान्त भी कर सकता है। यही स्थिति राज्य के सम्बन्ध में है। किसी भी प्रकृति का 
गम्भीर व्यसन या दोष सारे राज्य के लिए भीषण संकट एवं सर्वनाश उत्पन्न कर 
देता है। 

कौटिल्य के सप्तांग प्रकृति सिद्धान्त का विवेचन वर्तमान राज्यशास्त्र की दृष्टि 
से बड़ा रोचक है। वर्तमान राजनीतिशास्त्री राज्य के तीन आवश्यक अंग--भूमि | 
(Territory), जनता (Population) और सरकार (Government) ही मानते al 
कौटिल्य की सात प्रकृतियों में से स्वामी और अमात्य सरकार में आ जाते हैं, राष्ट्र 
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प्रदेश में आ जाता है, किन्तु जनता सातों प्रकृतियों में कहीं नहीं आती है । यह बड़े 
आश्चर्य की वात है कि कौटिल्य ने जनसंख्या का पृथक्‌ निर्देश नहीं किया हे । सम्भवतः 
इसका कारण यह था कि यह एक स्वत:सिद्ध वात समझी जाती थी, जनता के विना 
राज्य की कल्पना नहीं हो सकती थी । दुर्ग, बल (सेना) और कोष आजकल राज्य के 
अनिवार्य अंग न समझे जाकर इसके आवश्यक एवं उपयोगी साधन समझ जाते हैं। 
यही वात मित्रं अर्थात्‌ मैत्री सम्वन्ध रखने वाले राज्यों की है। आजकल विभिन्त देशों 
के साथ मैत्रीपूर्ण सम्बन्ध बढ़ाना अच्छा समझा जाता है, किन्लु इन्हें किसी राज्य का 
अंग नहीं माना जाता है। 

कौटिल्य आदि प्राचीन विचारकों का यह मत था कि सातों प्रकृतियाँ या अंग 
राज्य के लिए महत्वपूर्ण हैं। कोई राजा उसी दशा में उत्तम कार्य कर सकता हैं, जब 
ये सभी एक-दूसरे के साथ मिलकर सहयोगपूर्वक अपने कार्यों को ठीक ढंग से करते 
रहें यद्यपि कौटिल्य इन सातों में राजा को कूटस्थानीय और प्रधान मानता हे, फिर 
भी राज्य के लिए अन्य अंग आवश्यक हैं। राज्य के सातों अंगों की तुलना शरीर के 
अंगों से की गई है, किन्तु इस विषय में यह स्मरण रखना चाहिए कि शरीर के अंगों 
हाथ-पैर, आँख, कान, नाक की शरीर से पृथक्‌ होकर कोई सत्ता या जीवन नहीं होता 
है। किन्तु राज्य के कुछ अंगों या प्रकृतियों के सम्वन्ध में यह स्थिति नहीं है। दुर्ग और 
कोप स्वतन्त्र रूप से अपनी सत्ता रखते हैं, शत्रू इत पर अधिकार करके इन्हें इनके 
पहले स्वामी से छीनकर अपने राज्य का अंग वना सकता है। 

राज्य की सातों प्रकृतियों में कौटिल्य ने राजा को प्रधान माना है, अतः अब 
राजा का वर्णन किया जाएगा । 

राजा के कत्तव्य ग्रौर गुण--कौटिल्य राज्य के सातों अंगों में राजा को सर्वोच्च 
स्थान (कूट स्थान) देता है। उसने राजा के सम्बन्ध में बहुत ऊँचे आदर्शो, उद्देश्यों और 
कर्तव्यों का वर्णन किया है। उसके मतानुसार राजा और प्रजा में पिता और पुत्र का 
सम्बन्ध होना चाहिए, वह पिता जैसे प्रजा का ध्यान रखे (ताः पितेवानुगृह्‌ णीयात्‌) | 
राजा के कर्तव्यों का वर्णन करते हुए उसने कहा है “प्रजा के सुख में राजा का सुख 
है, प्रजा के हित में राजा का हित है। राजा के लिए प्रजा के सुख से भिन्न अपना कोई 
सुख नहीं है, प्रजा के सुख में ही उसका सुख है-- 

प्रजासुखे सुखं राज्ञः प्रजानाञ्च हिते हितम्‌ । 
नात्मप्रियं सुखं राज्ञः प्रजानाञ्च सुखे सुखम्‌ ॥ 

प्रजा को सुखी बनाए रखने के अतिरिक्त राजा का दूसरा कर्तव्य वर्णाश्रम धर्म 
की व्यवस्था को बनाए रखना था | कौटिल्य ने राजा को नष्ट होने वाले धर्मो का चलाने 
वाला (धर्म प्रवर्तक) बताया है |? 

उपर्युक्त आदर्शो तथा कर्तव्यों का पालन करने के लिए राजा में कौटिल्य ने 


1. अर्थशास्त्र ३।१ 
तुवं ्णाश्रमस्यायं लोकस्याचाररक्षणात्‌ | 


नश्यतां सवंधर्माणां राजा धमंप्रवत्तेकः ॥ 
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निम्नलिखित गुणों का होना आवश्यक माना हे--“वह ऊँचे कुल का हो, उसमें दैवी 
बुद्धि तथा दैवी शक्ति हो, वह बृद्धजनों की बात सुनने वाला हो, धामिक हो, सत्य 
भाषण करने वाला हो, परस्पर-वि रोधी बातें न करे, कृतज्ञ हो, उसका लक्ष्य बहुत ऊंचा 
हो, उसमें उत्साह अत्यधिक हो, वह दीर्घसूत्री न हो, वह सामन्त राजाओं को अपने वश 
में रखने में समर्थ हो, उसकी बुद्धि दृढ़ हो, उसकी परिषद्‌ छोटी न हो और वह्‌ विनय 
का पालन करने वाला हो (६1१) | इनके अतिरिक्त राजा के अन्य आवश्यक गुण इस 
प्रकार हैं--उसकी बुद्धि बहुत तीक्ष्ण होनी चाहिए, उसमें स्मरणशक्ति, बुद्धि और वल 
प्रचुर मात्रा में होना चाहिए। वह अत्यन्त उग्र, अपने ऊपर कावू रखने वाला, सव 
शिल्पों में निपुण, सब दोषों से रहित और दूरदर्शी होना चाहिए | काम; क्रोध लोभ, 
मोह आदि पर उसका पूरा नियन्त्रण होना चाहिए | 

कौटिल्य यह जानता था कि इस प्रकार का आदर्श राजा मिलता आसान नहीं 
है, किन्तु समुचित शिक्षा द्वारा उसमें ये गुण पैदा किए जा सकते हैं। प्लेटो की भांति 
उसने भी राजा के प्रशिक्षण पर बहुत बल दिया है । उसका यह विश्वास था कि यदि 
एक कुलीन तथा होनहार व्यक्ति को बचपन से ही उचित शिक्षा दी जाए तो उसे एक 
आदर्श राजा वनने के लिए तैयार किया जा सकता है, अतः अर्थशास्त्र में उस शिक्षा 
का वर्णन विस्तार से किया गथा है जो बचपन और युवावस्था में राजा को दी जानी 
चाहिए। राजा के लिए यह आवश्यक है कि वह काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद और हर्ष 
नामक छः रिपुओं पर विजय प्राप्त करे तथा अपनी इन्द्रियों पर नियन्त्रण स्थापित 
करे | उसके समय का एक-एक क्षण काम में लगा होना चाहिए । कौटिल्य ने राजा की 
दिनचर्या का बड़े विस्तार से वर्णन करते हुए (१।१६) बताया है कि उसे दिन तथा 
रात के आठ-आठ विभाग करके किस समय कौनसा कार्य करना चाहिए। वह रात 
को उसे तीन घण्टे से अधिक सोने का समथ नहीं देता है। उसने उसका चौबीस घण्टे 
का ऐसा कार्यक्रम बना दिया है कि इसमें निरन्तर लगा रहने पर वह अपने वैयक्तिक 
सुख, भोग-विलास, मनोरंजन के लिए कोई समय नहीं निकाल सकता था । कौटिल्य 
का आदर्श एक सर्वगुणसम्पन्न तथा प्रजा के कल्याण में निरन्तर लगा रहने वाला 
राजा है, जो हिमालय से समुद्र तक विस्तीर्ण एक सहस्र योजन में चक्रवर्ती साम्राज्य 
स्थापित करना चाहता है तथा अन्य सभी राज्यों को अपने आधीन करने के लिए 
उत्सुक है | 

कौटिल्य को शासनव्यवस्था में राजा समूचे शासनयन्त्र की धुरी या केन्द्र है, 
उसी से सब. राजकार्य संचालित होते हैं, उसकी कड़ी देख-रेख से राजकर्मचारी ठीक 
कार्य करते हैं । अतः कौटिल्य ने राज्य को उत्तम बनाए रखने के लिए राजा के उत्तम 
बनाने पर बल दिया है | उसने यह लिखा है कि जो राजा प्रमाद करता है, उसके सेवक 
भी उसी प्रकार प्रमादी हो जाएँगे, राजा यदि क्रियाशील होगा तो उसके कर्मचारी भी 
सक्रिय होंगे | राजा को प्रमादग्रस्त देखकर उसके कर्मचारी शत्रू, से भी aT कर लेते 
हैं, अतः राजा को अपनी उन्नति का प्रयत्न अत्यन्त सावधानी से करना चाहिए (१।१६), 
और अपने ब्रतों या कर्तव्यों का पालन करना चाहिए। कौटिल्य के मतानुसार राजा 
के ब्रत ये हैं--राज्य की प्रत्येक प्रकार की उन्नति करना, यज्ञ करना, प्रजा द्वारा किए 
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जाने वाले कार्यों की उचित व्यवस्था करना, दान देना, सम्पूर्ण प्रजा पर समदष्टि 
रखना, इनके सम्यक्‌ पालन-पोषण की व्यवस्था करना, शत्रु, मित्र, उदासीन की देख-रेख 
करके उनसे तदनुकूल व्यवहार करना, विधिवत्‌ दीक्षा प्राप्त किए व्यक्तियों को राज्य 
के विभिन्न पदों पर नियुक्त करना (१।१६)। 

राजतन्त्र व्यवस्था में राजा राज्य का प्राण होता है; अतः उसके जीवन की 
रक्षा के लिए विशेष सावधानी की आवश्यकता होती है । उस समय राजा प्रायः विभिन्न 
षड्यन्त्रों के शिकार होते थे, उनका जीवन बड़ा असुरक्षित होता था, अतः कौटिल्य 
Tas विस्तार से इस विषय में की जाने वाली सावधानियों का उल्लेख किया है। 
उसके वर्णन से यह पता लगता है कि राजा अपने शयनागार में रानी के पास जाते 
हुए भी निश्चिन्त नहीं हो सकता था, उसे यह आशंका रहती थी कि शय्या के नीचे कोई 
शत्रु तो नहीं छिपा है, कहीं रानी ने अपने केशों में या वस्त्रों में कोई अस्त्र या विष तो 
नहीं छिपा रखा है (215) 1 

राजा पर प्रतिबन्ध--कोटिल्य द्वारा वणित राजा शासन एवं न्यायविषयक 
सब प्रकार के विशाल अधिकार रखता था, फिर भी उस पर कुछ प्रतिवन्ध अवश्य थे। 
पहला प्रतिबन्ध श्रनुबन्धवाद का था । इसके अनुसार राजा प्रजा का स्वामी नहीं, 
सेवक समझा जाता All पहले इसका उल्लेख किया जा चुका है (To २६) । इसके 
अनुसार राजा प्रजा का रक्षण एवं पालन करने के कारण ही उससे करों के रूप में अपना 
वेतन लेता था । कौटिल्य ने एक स्थान पर यह बताया है कि वेतन लेने के कारण राजा 
की स्थिति वेतनभोगी सैनिकों के समान थी, वह उन्हें युद्ध में प्रोत्साहित करने के लिए 
कहता था कि जंसे तुम राजकोप से सैनिक सेवा करने के बदले वेतन लेते हो, वैसे ही 
मैं भी अपने कार्य की मजदूरी लेता हूँ । दोनों को राज्य की सम्पत्ति भोगने का समान 
अधिकार है। इससे यह स्पष्ट है कि राजा राजकोष से निश्चित वेतन ही ले सकता था | 
उसे मनमाने ढंग से राज्य की सम्पत्ति से गुलछरें उड़ाने का अधिकार नहीं था। 
दूसरा प्रतिबन्ध धामिक नियमों और व्यवस्थाश्रों का था । राजा स्वेच्छापूर्वक मनमाने 
ढंग से नहीं, अपितु धर्मशास्त्रों में वताई पद्धति के और निथमों के अनुसार शासन करने 
को वाध्य था । यदि वह इनका उल्लंघन करता था और कत्तंव्यच्युत होता था तो उसे 
धामिक दण्डों का भय होता था । कौटिल्य ने लिखा है कि यदि राजा प्रजा को अत्याचारों 
से पीडित करता है, दण्ड न पाने योग्य व्यक्तियों को दण्डित करता हे, निरपराध 
व्यक्तियों पर जुर्माता करता है तो उसे तीस गुनी राशि प्रायश्चित के रूप में वरुण 
देवता को देनी चाहिए ।' राजा को मनमानी रीति से धर्म की व्यवस्था का 
उल्लंघन करने पर नरक का प्रबल भय सदैव बना रहता था | 

तीसरा प्रतिबन्ध शिक्षा का था । कौटिल्य ने राजा की समुचित शिक्षा पर बल 
देकर बचपन से उसके मन पर ऐसे संस्कार डालने चाहे हें कि वह कभी उच्छ खल 


1, म्रर्थशास्त्र ४।१३ - 
ग्रद्ड्यदण्डने राज्ञो दण्डस्त्रिशद्गुणो$म्भसि | 


वरुणाय प्रदातव्यो ब्राह्मणेभ्यस्ततः परम्‌ ॥ 
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न हो सके तथा सदैव प्रजा के पालन एवं लोकरंजन के कार्यों में लगा रहे | 

चोया प्रतिबन्य सरित्रिपरिषद्‌ कः है, इसका आगे उल्लेख किया जाएगा | 

सरित्रयरिषदू--कोटिल्य यह मानता ह्‌ कि राज्यकार्य बहुत अधिक होते हें, वे 
एकसाथ नहीं होते, एक स्थान पर नहीं होते, अत: एक राजा अपने सब कार्य अपने-आप 
नहीं कर सकता है | उसे ये सब कार्य अमात्यों या मन्त्रियों से कराने चाहिए (2124) 1 
उसने मस्त्रिपरिषद्‌ के निर्माण का कारण स्पष्ट करते हुए कहा है कि राज्य का कार्य 
दूसरों की सहायता से ही सम्पन्न हो सकता है। एक पहिए से राज्य की गाड़ी नहीं 
चल सकती है, अतः राजा सचिवों की नियुक्ति करे तथा उनकी बात सुने ।? मन्त्रः 
परिषद्‌ में कितने मन्त्री रखे जाएँ, इस विषय में प्राचीन आचार्यो में बड़ा मतभेद था। 
मानव, बार्हस्पत्य और औशनस सम्प्रदायों के मत में मन्त्रिपरिषद्‌ में क्रमशः बारह, 
सोलह और बीस eat होने चाहिए थे। किन्तु चाणक्य किसी निश्चित संख्या के पक्ष 
में नहीं थे । उनका यह मत था कि जितनी सामर्थ्य तथा जितनी आवश्यकता हो, उतने 
ही मन्त्री परिषद्‌ में रख लिए जाएँ (१।५,१।१ १ ) 1 

अर्थशास्त्र में इस वात पर वल दिया है कि मन्त्रिपरिषद्‌ का कार्य सर्वथा गुप्त 
रहना चाहिए। उसके मतानुसार मन्त्रिपरिषद्‌ की बैठक के लिए ऐसा स्थान चुना 
जाए जहाँ पक्षियों तक की दृष्टि न पड़े, जहाँ से कोई भी बात बाहर का आदमी न 
सुन सके ।* सुनते हैं कि शुक, सारिका, कुत्ते आदि तक जीवजन्तुओं से मन्त्रियों से परामर्श 
की जाने वाली गुप्त बातों का भेद खुल गया था, अतः मन्त्ररक्षा का पूरा प्रवन्ध किए 
विना इस कार्य को नहीं करना चाहिए। यदि कोई मन्त्र का भेद या रहस्य खोलता है 
तो उसे जान से मार डालना चाहिए । 

राजा अत्यधिक गुप्त रखी जाने वाली वातों के विषय में मन्त्रिपरिषद्‌ की 
वैठक में सलाह नहीं लेता था, क्योंकि एक बड़ी बैठक में की गई चर्चा से राजकीय 
रहस्यों के खुलने की सम्भावना अधिक थी । अतः राजा एक-एक मन्त्री को बुलाकर 
उससे अलग-अलग सलाह लेता था । इस विषय में उसने एक अन्य परामर्श यह दिया हैं 
कि जिस बात पर सलाह लेनी हो, उससे उल्टी बात इशारे से पूछी जाए ताकि किसी 
मन्त्री को यह ज्ञात न हो सके कि राजा के मन में क्या योजना है और वह वास्तव 4 
किस विषय में उससे परामर्श लेना चाहता है | 

बड़ी मन्त्रिपरिषद्‌ के अतिरिक्त उस समय एक छोटी उपसमिति होती थी । 
इसमें तीन या चार विशेष विश्वसनीय, अनुभवी और योग्य मन्त्री रहा करते थे, इन्हें 
“न्त्रिः कहा जाता था। आवश्यक विषयों में राजा इन मन्त्रियों को तथा मन्ति- 


1. श्र्थेशास्त्र १।४ 
सहायसाध्यं राजत्वं चत्रमेकं न वर्तते । 
कुर्वीत सचिवांस्तस्मात्तेषां च शृणुयाऱ्मतम्‌ I 
2. प्रर्थशास्त्र १११ 
मन्त्रपूर्वाः सर्वारम्भाः। तदुद्दे शः: संवृतः कथा नामनिश्नावी पक्षिभिरप्यनालोक्यःस्यात्‌ | 
-----उच्िद्येत मन्त्रभेदी | 
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परिषद्‌ को बुलाकर सनाह लेता था। मन्त्रियों की बहुसंख्या जिस वात को कार्य की 
सिद्धि करने वाली वताती थी, उसे राजा किया करता था।? राजा यह अच्छी तरह 
समझता था कि राज्यकार्य का संचालन मन्त्रियों की सहायता कें बिना नहीं हो सकता है। 
जो बात पता नहीं है, उसे ज्ञात करना, जो ज्ञात है, उसका निश्चय करना, जिस 
बात में दुविधा या संशय है, उसे दूर करना, जो बात आंशिक रूप से ज्ञात है, उसे 
पूर्ण रूप से जानेना, यह सब कुछ मन्त्रिपरिषद्‌ के मन्त्र या परामर्श द्वारा ही हो सकता 
है, अतः जो बुद्धि की दृष्टि से वृद्ध हों उन्हें सचिव या मन्त्री बनाकर उनसे सलाह 
लेनी चाहिए। राजा को मन्त्रिपरिषद्‌ के बहुमत की ऐसी बात मान लेनी चाहिए 
जो उसे कार्यसिद्धि करने वाली प्रतीत हो । जो मन्त्री उपस्थित न हों, उनकी सम्मति 
पत्र द्वारा उनसे AAT लेती चाहिए | 

मन्त्रियों की परीक्षाए--उपधा--कोटिल्य मन्त्रियों की एक बड़ी विशेषता यह 
मानता है कि वे सब प्रकार के दोषों, निर्वलताओं से, भ्रष्टाचार, काम, क्रोध, मोह ` 
आदि के दुर्व्यसतों से मुक्त हों। उसके मतानुसार मन्त्रीपद पर व्यक्तियों को नियुक्त 
करने से पहले उनके वारे में विभिन्त प्रकार की परीक्षाओं द्वारा निश्चित कर लेना 
चाहिए कि वे 'सर्वोपधाशुद्ध' हैं। उपबा का अर्ये छल द्वारा या गुप्तरीति से किसी के 
चरित्र की परीक्षा करना है। यह चार प्रकार की-धर्म, अर्थ, काम और भयको 
होती है। धर्मोपधा का अर्थ है धामिक प्रसंग लेकर किसी के चरित्र की परीक्षा करना | 
उदाहरणार्थ, राजा नवनियुक्त अधिकारियों के धार्मिक चरित्र की परीक्षा इस प्रकार 
करे । वह अपने पुरोहित को झूठ-मूठ उपर से दिखावे के तौर पर इस कारण के 
आधार पर पदच्युत कर दे कि उसने उस समय अपनी नाराजगी दिखाई थी जब उसे 
राजा ने किसी चण्डाल को पढ़ाने या यज्ञ कराने के लिए कहा था | इस प्रकार उपर 
से अपमानित पुरोहित गुम्तचरों की सहायता से नवनियुक्त अधिकारियों के पास जाए 
और उन्हें कहे कि हमारा यह राजा बड़ा अधामिक है, इसे हटाकर इस वंश के किसी 
गुणी व्यक्ति को राजगद्दौ पर बिठा feat STU | यह बात सुनकर यदि नवनियुक्त 
मन्त्री और कर्मचारी इस प्रस्ताव को ठुकरा दें तो उन्हें धर्मोपधाशुद्ध या राजभक्ति- 
सम्पन्न समझे | इसी प्रकार वह दिखावटी रूप में सेनापति का अपमान करके उसे 
पदच्युत कर दे और इस प्रकार अपमानित सेनापति राजा के गुप्तचरों को प्रत्येक 
मन्त्री के पास भेजकर धत का प्रलोभन देते हुए यह कहलाए कि हमने इस राज्य को 
नष्ट करने की योजता बनाई है, आप इसमें मेरा साथ दें । यदि यह सुनते ही वे मन्त्री 
कहें कि हम इस षड्यन्त्र में सम्मिलित नहीं होते तो उन्हें शुद्ध अर्थात्‌ राजभक्तिः 
arya समझे । यह श्रर्थोपधा है, अर्थात्‌ धन का लोभ देने के प्रसंग से चरित्र की परीक्षा 
करने की विधि है । इसी प्रकार रनिवास की महिलाओं की विश्वासपात्र कोई संन्यासिनी 
प्रत्येक अमात्य को प्रलोभित करते हुए कहे कि महारानी आप पर आसक्त हैं; आपको 
उनसे मिलते पर प्रचुर अरथेलाभ होगा। ऐसी बात सुनकर यदि वे इनकार करें तो 


1. अर्थशास्त्र १।११ a 
श्रात्ययिके कार्ये मान्त्रणोमन्त्रिपरिषदं चाहूय ब्रूयात्‌ । तत्र यत्‌ भूयिष्ठा: क ं 
त्र क 
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उन्हें शुद्ध समझना चाहिए | इसे कामोपधा कहते हैं । इसी प्रकार राजा द्वारा बन्दीगूह्‌ 
में डाले जाने वाले तथा भयभीत मन्त्रियों को यदि कोई गुप्तचर राजा के विरुद्ध षड्यन्त्र 
के लिए प्रेरित करे और वे भयग्रस्त होने पर षड्यन्त्र में सम्मिलित होने से मना करें 
तो उन्हें शुद्ध समझे। यह भयोपधा है। इस प्रकार विभिन्न उपधाओं अथवा गुप्त 
परीक्षाओं में सच्चे और खरे उतरने वाले लोगों को ही राजा विभिन्‍न मन्त्रीपदों पर 
नियुक्त करे (१।१०) | 

मन्त्रिपरिषद्‌ द्वारा राजा का नियन्त्रग--राजा प्रायः मन्त्रियों के परामर्श के 
अनुसार कार्य करता था, उनका मत उसकी दृष्टि में कार्यसिद्धिकर न होने पर वह 
अपनी इच्छानुसार कार्य कर सकता AT | कौटिल्य ने केन्द्रीय शासन में राजा की स्थिति 
प्रधान या सर्वोच्च (कूटस्थानीय) मानी है, देश की उन्नति या अवनति उसी के हाथ में 
थी । सामान्य रूप से मन्त्रिपरिषद्‌ उसके कार्यों में वाधा नहीं डालती थी। किन्तु यदि 
राजा कुपथगामी हो, राजकार्यं की सर्वथा उपेक्षा करके ऐसे कार्यों में लग जाए जिन 
से प्रजा का अहित हो तो प्रकृतियों (मन्त्रियों तथा अमात्यों) को यह्‌ अधिकार अवश्य 
था कि वे उसके विरुद्ध उठ खड़े हों । कौटिल्य ने राजा को प्रकृतिकोप से अर्थात्‌ मन्त्रियों, 
सेना, प्रजा आदि के विद्रोह से सदैव सावधान रहने को कहा है। 

मन्त्री या अमात्य शासन में राजा की स्वेच्छाचारिता को किस प्रका र नियन्त्रित 
करते थे, इस विषय में दिव्यावदान में अशोक के सम्बन्ध में दी गई निम्नलिखित कथा 
बड़ा सुन्दर प्रकाश डालती है । इसके अनुसार राजा अशोक जव बोद्ध धर्म का अतीव 
श्रद्धालु अनुयायी बना तो उसने भिक्षुओं से पूछा कि भगवान्‌ बुद्ध के लिए अब तक सब 
से अधिक धन किस व्यक्ति ने दिया है। भिक्षुओ ने उत्तर दिया कि एक महान्‌ व्यापारी 
अनाथपिण्डक ने बौद्ध संघ के लिए सौ करोड़ का दान किया है । अशोक के मन में यह 
अभिलाषा उत्पन्न हुई कि वह संघ को इतना ही या इससे भी अधिक दान दे । अतः 
अशोक ने हजारों स्तूप और विहार बनवाए । इस प्रकार धीरे-धीरे उसमे नब्बे करोड़ 
की धनराशि बौद्ध भिक्षु संघ के स्तूपों और विहारों को प्रदात की; दस करोड़ की 
` राशि फिर भी शेष रह गई। राजा इसे आसानी से न दे सका, अतः वह बहुत दुःखी 
हुआ | राजा के प्रधानामात्य राधागुप्त ने जब अशोक से उनके चिन्तामग्न तथा दुःखी 
रहने का कारण पूछा तो अशोक ने कहा--“मैंने प्रतिज्ञा की थी कि मैं भगवान्‌ बुद्ध के 
लिए सौ करौड़ का दान करूँगा, किन्तु मेरा यह मनोरथ पूरा नहीं हुआ FI" 

अब अशोक ने अपनी प्रतिज्ञा पुरी करने के लिए राजकोष से शेष दस करोड़ 
का दान करने का निश्‍चय किया । किन्तु वह इसमें सफल नहीं हो सका, क्योंकि उस 
समय कुणाल का पुत्र (अशोक का पोता) सम्प्रति युवराज के पद पर था। उसे 
अमात्यों ने कहा--“कुमार ! राजा अशोक अब थोड़े समय तक और रहेगा । यह धन 
कुक्कुटाराम विहार को भेजा जा रहा है । राजाओं को शक्ति कोष पर ही आश्रित 
होती है। अतः राजा को (अव अधिक दान करने से) रोक देना चाहिए ॥ कुमार ने 
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कोषाध्यक्ष (भाण्डागारिक) को राजकोष से धन देने का निषेध कर दिया |! 

पहले राजा अशोक भिक्षुओं के लिए भोजन स्वर्णे-पात्रों में रखकर भेजा करता 
था; अब उसे ऐसा करने से मना कर दिया गया | इसके वाद उसने चाँदी के पात्रों में 
भोजन भेजना चाहा, किन्तु इसे भी रोक दिया गया । इसके वाद उसने लोहे के पात्रों 
में भोजन भेजना चाहा, किन्तु उसे इसकी भी अनुमति नहीं मिली | अन्त में उसने मिट्टी 
के पात्रों में भोजन भेजना चाहा, किन्तु उसे ऐसा करने से भी रोक दिया गया । अन्त 
में दान करने के लिए उसके पास केवल आधा आंवला बच गया, जो उस समय उसके 
हाथ में था । अव अशोक ने अत्यन्त दुःखी होकर अपने मन्त्रियों (अम/त्यों) तथा प्रतिष्ठित 
नागरिकों (पौरों) को बुलाया और उनसे पुछा--“इस समय पृथ्वी का स्वामी कोन 
है ?” एक अमात्य ने उठकर तथा यथोचित रीति से अभिवादन करके कहा--“'देव ही 
राज्य के स्वामी हैं।” इस पर आँसुओं से अपने मुख को गीला करते हुए अशोक ने 
कहा--“तुम केवल खुशामद (दाक्षिष्य) करने के लिए झूठ क्यों बोलते हो ? मैं राज्य 
के अधिकार से वंचित हो गया हूँ मेरे पास तो केवल आधा आंवला है, जिस पर मेरा 
अधिकार है। ऐसे ऐश्वर्य को धिक्कार है |” इसके बाद अशोक ते उस आधे आंवले को 
कुक्कुटाराम भेजते हुए यह कहलवाया-- त्यागी, शुर तथा श्रेष्ठ मौर्य राजा अशोक 
सारे जम्बूद्वीप का स्वामी होते हुए भी अब केवल इस आधे आंवले का ही स्वामी रह 
गया है । भृत्यों ने उसके अधिकार को छीन लिया है । अब वह केवल इस आधे आंवले 
का ही दान कर सकता है We 

उपर्यक्त कथा से यह वात भली-भाँति सूचित होती है कि मन्त्रिपरिषद्‌ के 
अमात्य कई “वार राजा की स्वेच्छाचारिता फर पर्याप्त नियन्त्रण रखते थे । अशोक के 
अमात्यों ने राधागुप्त के नेतृत्व में राजा के बौद्ध संघ को अन्धाधुन्ध दान करने पर 
सफलतापूर्वक पाबन्दी लगाई। किन्तु यह कार्य उन्होंने युवराज की सहायता से ही 
किया, क्योंकि युवराज की स्थिति उस समय राज्य म राजा के बाद सबसे अधिक 

महत्व पूर्ण होती थी । 

ड विदेशनीति : मण्डल का सिद्धान्त--अर्थशास्त्र में कौटिल्य ने अन्य पड़ोसी देशों 
के साथ बरती जाने वाली वैदेशिक नीति का वर्णेन (अधिकरण ६।२ तथा अधिकरण ७) 
किया है। इस नीति का प्रमुख आधारभूत तत्व यह है कि पड़ोसी राज्य प्रायः शत्रु और 
विरोधी होते हैं और वे एक-दूसरे को हानि पहुँचाने का प्रयत्न करते हैं।इस सम्बन्ध में 
कौटिल्य तथा अन्य प्राचीन भारतीय विचारकों--मनु (७५४-९११ ), याज्ञ वल्क्य 


1. दिव्यावदान, To ४२६-३० र 
तस्मिंश्वसमये कुनालस्य सम्पदि नाम पुत्रों युवराज्ये प्रवत्तंते | तस्यामात्यैरभिहितम्‌-- 
कुमार अ्रशोको नाम राजा स्वल्पकालावस्थायी, इदं च द्रव्यं कुक्कुटारामं प्रेष्यते, 
कोषबलिनश्च राजानो निवारयितब्यः | यावत्कुमारेण भाण्डागारिकः प्रतिषिद्धः । 
दिव्या To ४३१ 

अप राज कक री पौरांश्च संनिपात्य कथयति-कः साम्प्रतं se 

` मोश्वर; । ततोऽमात्य उत्यायासनाद्‌ येन राजाशोकस्तेनाञ्जलि प्रणम्योवाच-- देवः 


पुथिव्यामीश्वर: | 
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(१।३४५--३४८), कामन्दक ( से ११ अध्याय), अग्नि पुराण (अध्याय २३३) में 
मण्डल नामक सिद्धान्त का वर्णन किया है । इसके अनुसार अपने राज्य को बढ़ाने की 
तथा विजय करने की इच्छा रखने वाले (विजिगीषु) राजा के राज्य की सीमा के साथ 
लगा हुआ सामने वाला (पुरस्तात्‌) पड़ोसी राज्य स्वाभाविक रूप से उसका शत्रु (अरि) 
होगा । किन्तु इससे अगला राष्ट्र विजिगीषु के शत्रु (अरि) का शत्रु होने से विजिगीपु 
का मित्र होगा । इससे आगे वाला इसी प्रकार उसके अरि का मित्र और उससे अगला 
मित्र का मित्र और उससे अगला अरिमित्र का मित्र होगा । ये पाँच राज्य तो विजिगीषु 
के राज्य के सामने वाली दिशा (पुरस्तात्‌) में स्थित होते हैं। इसी प्रकार विजिगीपु 
के पिछली ओर (पश्चात्‌) भी कुछ राज्य होते हैं। इनमें से एकदम पिछले राज्य को 
पाषिणग्राह (पाष्णि अर्थात्‌ एड़ी को पकड़ने वाला) कहा जाता है। यह भी पड़ोसी 
होने से स्वाभाविक रूप से विजिगीषु का शत्रु होता है । इसे यह नाम इसलिए दिया 
गया है कि जब विजिगीषु विजय के लिए आगे बढ़ता है तो वह पीछे से उसके राज्य 
में गड़बड़ उत्पन्त करने का प्रयत्न करता है, मानो वह उसकी एड़ी (पाष्णि) पकड़कर 
उसे आगे बढ़ने से रोक रहा हो । पाष्णिग्राह से अगला राज्य आक्रन्द कहलाता है। इसे 
यह नाम देने का कारण यह है कि यह ऐसा होता है कि जिसकी सहायता पाने के 
लिए विजिगीषु पुकार करता है। यह सामान्य रूप से पाष्णिग्राह का शत्रु होने से 
विजिगीषु का मित्र होगा। आक्रन्द के बाद का राजा पाण्णिग्राह का मित्र या 
पाष्णिग्राहासार तथा इससे अगला राजा आक्रन्द का मित्र होने से आक्रन्दासार 
कहलाता है । 

इनके अतिरिक्त दो अन्य प्रकार के राज्य भी हैं--मध्यम तथा उदासीन । 
मध्यम ऐसा राज्य है जिसका प्रदेश विजिगीपु तथा अरि के राज्यों की सीमा के साथ 
लगा हुआ है । मध्यम दोनों की--चाहे वे मिले हुए हों (संहत हों), या शत्रु हों सहायता 
करने में समर्थ होता है और इन दोनों के आपस में त मिले होने की दशा में दोनों का 
मुकावला कर सकता है । उदासीन राजा का प्रदेश विजिगीषु, अरि तथा मध्यम के तीनों 
राज्यों की सीमाओं से परे होता है। यह बहुत प्रवल होता है, उपर्युक्त तीनों के परस्पर 
मिले होने या न मिले होने की दशा में वह उनकी सहायता कर सकता है, उनके परस्पर 
न मिले होने की दशा में वह प्रत्येक का मुकाबला कर सकता है। इस प्रकार के बारह 
राज्यों का यह समूह भण्डल कहलाता है। इन बारह राज्यों की स्थिति निम्नलिखित 
चित्र से स्पष्ट हो जाएगी : 


उदासीन 
ir = cS ss Binet ty Ck ae 
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भण्डल सिद्धान्त का मूल तत्व यह है कि इस वात की बहुत अधिक सम्भावना 
है कि किसी देश के पड़ोसी राज्य उसके शत्रु हों और इन पड़ोसी राजाओं के अगले 
पड़ोसी इनके वैरी होने के कारण पहले राजा के मित्र हों। वे उसके साथ मिलकर 
मध्यवर्ती राजाओं को चक्की के दो पाटों में गेहूँ की तरह पीस सकते हैं अतः पहले राजा 
के साथ उनकी मैत्री होना स्वाभाविक है । मण्डल सिद्धान्त में इसी के आधार पर 
राज्य की वैदेशिक नीति संचालित करने तथा दूसरे देशों को अपना मित्र बनाने पर वल 
दिया जाता है। 

कौटिल्य की इस विदेशनीति को वर्तमान भारत के उदाहरण से इस प्रकार 
अच्छी तरह समझा जा सकता है कि इस देश की उत्तर-पश्चिम दिशा में विद्यमान 
पाकिस्तान उसका पड़ोसी होते के कारण भारत का स्वाभाविक अरि (शत्रु) है ओर 
अफगानिस्तान पाकिस्तान का अगला पड़ोसी होने से पाकिस्तान का शत्रू, अर्थात्‌ भारत 
का मित्र है। इसी प्रकार उत्तर दिशा में चीन भारत का पड़ोसी होने से उसका शत्रू, 
और उसके उत्तर में विद्यमान रूस चीन का शत्रू होने से भारत का मित्र है। 

कौटिल्य का महत्व और मूल्यांकन--भारतीय राजनीतिक विचारधारा में 
कौटिल्य अपनी कई विशेषताओं और प्रभावों के कारण असाधारण महत्व रखता हैं। 

(१) उसकी पहली विशेषता श्र्थ श्ञासत्रविषयक सभी विषयों का सुव्यवस्थित, 
क्रमबद्ध और विशद विवेचन करना था। उससे पहले अर्थशास्त्र के अनेक आचार्य हो 
चुके थे, इनके विभिन्न विषयों में विभिन्‍न मत थे, इन सब मतों का आलोडन और मन्थन 
करके विष्णुगुप्त ते इसके सभी विषयों का सांगोपांग निरूपण करने वाला एक ऐसा 
शास्त्र बताया जो शीघ्र ही अपनी उत्कृष्टता के कारण सर्वमान्य हो गया | 

(२) दूसरी विशेषता राज्य के उच्च एवं साधारण कर्म चारियों को भ्रष्टाचार 
से मुक्‍त रखना है। पहले यह बताया जा चुका है कि कौटिल्य ने मन्त्रियों तथा अमात्यों 
के पदों पर ऐसे व्यक्तियों को नियुक्त करने का परामर्श दिया है, जिनके आचरण की 
परीक्षा अच्छी तरह से कर ली गई हो तथा जिनके बारे में यह निश्चित हो चुका हो कि 
वे सब प्रकार के प्रलोभनों, व्यसनों और बुराइयों से मुक्त (उपधाशुद्ध) हैं। इसी प्रकार 
सरकारी कर्मचारियों की घूसखोरी की प्रवृत्ति को वह अच्छी तरह समझता था, उसने 
लिखा है कि जिस प्रकार पानी में रहने वाली मछलियों के बारे में यह पता नहीं लगता 
कि वे कब पानी पीती हैं, उसी प्रकार राजकर्मचारी कब घूस लेते हैं, इसका पता लगाना 
कठिन है । फिर भी उसने इतके भ्रष्टाचार को दूर करने की महत्ता और उपायों को 
ओर ध्यान खींचा है तथा राजा को इस विषय में सदैव सावधान रहने का परामर्श 
दिया है। का 
(३) तीसरी विशेषता उसके कानून सम्बन्धी विचार हैं। इसक्षेत्र में उसकी 
पहली बड़ी बात कानून के शासन (Rule of 1.9७) के विचार को महत्व देना हैँ। वह 
राजतन्त्र का कट्टर समर्थक होते हुए भी राजा को कानून से ऊपर नहीं समझता है। 
पहले यह बताया जा चुका है कि राजा यदि धर्म की किसी व्यवस्था का उल्लंघन करता 
है, दण्ड न देने योग्य व्यक्ति को दण्ड देता है तो राजा को इसका तिगुना दण्ड प्रायश्चित 
के रूप में वरुण देवता को देना पड़ता है। इस क्षेत्र में उसकी एक नवीन मौलिक देन 
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राजा की आज्ञा को भारतीय साहित्य में पहली वार विभिन्न प्रकार के कानूनो में तथा 
अदालती मामलों में सर्वोच्च स्थान देना था। वह कानून के चार प्रकारों-धर्म, 
व्यवहार, चरित्र और राजशासन में राजशासन को सवसे प्रवल वताता है । इस विषय 
में श्री उपेन्द्रनाथ घोषाल ने लिखा है--“हमारे कानूनी तथा राजनीतिक विचारों के 
इतिहास में, कानूनी मामलों में राजा के आदेश का अन्य सव कानूनों की अपेक्षा अधिक 
प्रबल होने का संकेत बड़ा महत्वपूर्ण है, क्योंकि यह पहली बार सुस्पष्ट और असंदिग्ध रूप 
से कानूनी दृष्टि से राजा की सर्वोच्च प्रभुता रखने के सिद्धान्त का प्रतिपादन करता 
है।”! इस क्षेत्र में तीसरी बात विभिन्न प्रकार के कानूनों के संग्रह और संकलन पर बल 
देना था । कौटिल्य ने दायभाग तथा वँटवारे के सम्बन्ध में यह व्यवस्था की है (३।७) 
कि राजा इस विषय में अपना निर्णय विभिन्‍न प्रदेशों, जातियों, संघों, श्रेणियों तथा गाँवों 
में प्राचीन परम्परा से चले आने वाले नियमों (धर्मो) के अनुसार करेगा । यह बात अन्य 
धर्मशास्त्री भी कहते हैं। कौटिल्य की यह विशेषता है कि उसने इस बात की व्यवस्था की 
है कि विभिन्‍न प्रदेशों, जातियों, श्रेणियों, संघों, तथा गाँवों के परम्परगत रीति-रिवाजों 
तथा धर्मों को रजिस्टरो में लेखबद्ध करा लिया जाए। यह व्यवस्था हमें भारत में ब्रिटिश 
शासन स्थापित होने पर विभिन्न प्रान्तों के रिवाजों या दस्तूरों के संग्रह करने का तथा 
इनके अनुसार शासन करने का स्मरण कराती है। राजा द्वारा नए जीते प्रदेशों में 
प्रचलित पुराने रिवाजों और नियमों के बारे में भी कौटिल्य ने इसी प्रकार को व्यवस्था 
की है (१३।५) । इन व्यवस्थाओं से कोटिल्य ने कानून को स्पष्टता और स्थिरता प्रदान 
की है। 

(४) चौथी विशेषता राजा की शिक्षा पर बल देना है । वह राजतन्त्र का 
समर्थक था, यह राजा के व्यक्तित्व पर आधारित था, अतः उसने इसकी सफलता 
के लिए राजा को सब दृष्टियों से योग्य बनाना आवश्यक समझा है तथा उसकी 
बौद्धिक, मानसिक तथा नैतिक शिक्षा की विस्तृत व्यवस्था की है (१।५)। कौटिल्य 
जैसी राजकुमारों के प्रशिक्षण की व्यवस्था हमें उस समय के अन्य ग्रन्थों में नहीं 
मिलती है। 

(५) पाँचबीं विज्ञेबता उप्ते ofan विचार तथा राज्य द्वारा आर्थिक क्षेत्र 
पर स्थापित किया जाने वाला कठोर नियन्त्रण और अनेक उद्योगों एवं कार्यों को 
करना तथा कल्याण राज्य (Welfare State) को मानना Fi अनेक विद्वानों ने 
कौटिल्य की इन व्यवस्थाओं में राजकीय समाजवाद (State Socialism), समुहवाद 
(Collectivism) तथा अधिनायकवाद (Totalitarianism) की झलक देखी है। एक 
जर्मन विद्वान्‌ ब्रेलोएर (87९०९7) ने कौटिल्य को आथिक योजना (Economic Plan: 
ning) के विचार का जन्मदाता कहा है। इन सब विचारों में काफी अत्युक्ति है। समाज- 
वाद और समुहवाद १९वीं शताब्दी में योरोप में औद्योगिक क्रान्ति से उत्पन्न होने वाली 
विचा रधा राएँ हैं, चौथी शताब्दी ई० पू० में कौटिल्य के समय में ये परिस्थितियाँ नहीं 
थीं, अतः उस समय समाजवादी विचारों की कल्पना करना ठीक नहीं है। इसी आधार 
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पर विनयकुमार सरकार ने उपर्युक्त जर्मन विद्वान्‌ के मत का खण्डन करते हुए कहा 
--नियोजन (Planning) का विचार प्रथम विश्वयुद्ध की समाप्ति पर १९१८ के 
बाद विकसित हुआ है, इसे चौथी शताब्दी ई० पू० में कैसे ले जाया जा सकता है?” 
नियोजन के आधुनिक विचार का मूल तत्व यह है कि कुछ वर्षों के लिए आथिक विकास 
का एक कार्यक्रम बनाया जाए, विभिन्न क्षेत्रों में विकास के लिए लक्ष्य तथा साधन और 
प्राथमिकताएँ निश्चित करके सव कार्य किए जाएँ और प्रतिवर्ष प्रगति का सिंहावलोकन 
होता रहे। अर्थशास्त्र में हमें ये सव वात नहीं मिलती हें। फिर भी हमें इनमें से कुछ 
बातें दिखाई देती हैं: पहली वात बजट तथा प्रत्येक विभाग के आथिक कार्यों से होने 
वाली राजकीय आमदनी की है। विभिन्न विभागों पर राज्य का कड़ा नियन्त्रण इस 
दृष्टि से रखा गया है कि ये राज्य को निश्चित आमदनी देते रहें | नियोजन के श्राधुनिक 
सिद्धान्त में विकास की प्रक्रिया पर बल दिया जाता है, अर्थशास्त्र में आथिक नियन्त्रण 
के पहलू पर बल दिया है। 
किन्तु फिर भी, अर्थशास्त्र में हम कल्याणकारी राज्य (Welfare State) का 
विचार पूर्णरूप से पाते हैं। राजा का आदर्श और लक्ष्य प्रजा के सुख में अपना सुख तथा 
प्रजा के हित में अपना हित समझना है। वह समाज के निर्बल वर्गों--अनाथों, 
विधवाओं का भरण-पोषण करता है, कारीगरों और मजदूरों की रक्षा की व्यवस्था 


. करता है । प्रजा पर आने वाली दैवी आपत्तियों का निवारण करने का प्रयत्न करता है 


(413) । इसके साथ ही वह सभी प्रकार के समाज-विरोधी तत्वों से जनता की रक्षा 
करने के विस्तृत विधान (४।१-४) बनाता है। प्रजा के हित के लिए राजा द्वारा की 
जाने वाली व्यवस्थाओं का जितने विस्तार से कोटिल्य ने वर्णन किया है उतना प्राचोन 
भारत के किसी अन्य लेखक ने नहीं किया हैं। इन सब विशेषताओं के कारण कोटिल्य 
भारत की राजनीतिक विचारधारा में अद्वितीय स्थान रखता है । 


सारांश 


मोर्य साम्राज्य के संस्थापक चन्द्रग॒ुप्त के गरु तथा प्रधानमःत्री चाणक्य अथवा 
कौटिल्य ने प्राचीन भारतीय राजनीतिक चिन्तन पर सबसे अधिक प्रकाश डालने वाले 


अर्थशास्त्र नामक ग्रन्थ की रचना की है। इसके प्रमुख राजनीतिक सिद्धान्त निम्न- 
लिखित हें-- 


(१) राज्य की उत्पत्ति का सिद्धान्त--प्राचीन भारत में राज्य की उत्पति 
के पाँच प्रकार के सिद्धान्त माने जाते थे: (१) ऐतरेय ब्राह्मण में वणित पहले सिद्धान्त 
के अनुसार राज्य का जन्म युद्ध की परिस्थितियों में सैनिक आवश्यकताओं के कारण 
हुआ। (२) मनुस्मृति में प्रतिपादित दूसरे दैवी अधिकार (Divine Theory) के सिद्धान्त 
के अनुसार भगवान्‌ ने. विभिन्त देवताओं के उत्कृष्ट अंश लेकर प्रजा के कल्याण के लिए 
राजा का निर्माण किया | (३) अथर्ववेद में वणित तीसरे सिद्धान्त के अनुसार शनै:-शनै 
अनेक रूपों में से गुजरते हुए राज्य का विकास gar (४) चोथे सिद्धान्त के अनुसार 
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स्वर्णयुग की समाप्ति पर मानव-पमाज में भयावह अराजक स्थिति उत्पन्न होने पर 
समाज में व्यवस्था स्थापित करने के लिए राजा की उत्पति हुई । (५) कौटिल्य ने अपने 
अर्थशास्त्र में पांचवे सिद्धान्त मात्स्य न्याय और अनुवन्धवाद का प्रतिपादन किया | 
इसके अनुसार आरम्भ में समाज में बड़ी अराजकता थी, जैसे बड़ी मछली छोटी मछली 
को निगलती है उसी तरह वलवान्‌ निर्बल लोगों के अधिकार और सम्पत्ति हड़प रहे थे। 
इस अराजक दशा को दूर करने के लिए प्रजा ने मनु को अपना राजा बनाया ओर! 
अपनी रक्षा और कल्प्राण के बदले में उपे अनाज का छठा हिस्सा देने का निश्चय 
किया । राजा प्रजा से कर लेने का तभी तक अधिकार रखता है जब तक वह प्रजा का! 
पालन करता है। 


कौटिल्य ने राजा, मस्त्री, राष्ट्र, दुर्ग, कोष, सेना और | 
मित्र नामक सात अंगों वाले राज्य की कल्पना की है। जिस प्रकार हमारा मानव-शरीर 
सिर, हाथ, पैर, मह आदि अनेक अंगों से मिलकर बनता है, उसी प्रकार राज्य का 
उपर्युक्त सातों अंगों से निर्माण होता है। इन्हें प्रकृति भी कहा जाता हे । जिस प्रकार | 
शरीर के किसी अंग में थोड़ा-सा विकार या खराबी आने पर उसका प्रभाव सारे शरीर | 
पर पड़ता है उसी तरह सातों अंगों में से किसी अंग के खराब होने पर राज्य पर उसका 
असर होता है। सातों अंग राज्य के लिए महत्त्वपूर्ण है। कोई भी राजा उसी दशा में 
काम कर सकता है जब सातों अंग एक-दूसरे के साथ मिलकर सहयोग से काम करें। 
(३) राजा के कर्तव्यों और गुणों के वारे में कौटिल्य ने बड़े ऊँचे आदर्श और | 
उद्देश्य रखे हैं। राजा-प्रजा में पिता-पुत्र का सम्बन्ध होना चाहिए। प्रजा के सुख में ही | 
राजा को अपना सुख मानना चाहिए। राजा के कुछ प्रमुख गुण ये हैं--कुलीन होता, 
दैवी बुद्धि और दैवी शक्ति से सम्पन्न होना, अत्यधिक उत्साही और क्रियाशील होना, , 
काम, क्रोध, लोभ, मोह के दोषों से मुक्‍त होता। ऐसे आदर्श राजा को तैयार | 
करने के लिए उसने राजा की दिनचर्या और शिक्षा की विस्तृत व्यवस्था की है और 
राजा की निरंकुश शक्ति को सीमित करने के लिए कई प्रकार के प्रतिबन्ध लगाए हैं। 
(४) कोटिल्य राजा की सहायता के लिए योग्य मन्त्रियों की एक परिषद्‌ की 
व्यवस्था करता है जिसमें १२ से २० तक मन्त्री होते थे। मन्त्रियों की एक बड़ी विशेषता | 
- यह थी कि वे सव प्रकार के दोषों, दुगुणो, दुर्व्यसनों से मुक्‍त हों । इस दृष्टि से मन्त्रियों 
को नियुक्त करने से पहले उनकी कई प्रकार को परीक्षा ली जाती थीं । गुप्त रीति से 
किसी के चरित्र की परीक्षा करना उपधा कहलाता था और यह चार प्रकार की होती 
थीं । इन सव परीक्षाओं में खरे उतरने बाले लोगों को ही राजा विभिन्न पदों पर नियुक्त 
करता था । मन्त्रिपरिषद राजा पर पर्याप्त नियन्त्रण रखती थी । 


प्र्न 


(१) कौटिल्य के भ्रनुसार आदर्श राजा के मुख्य लक्षण क्या हूँ? (गोरखपुर, १९७७) | 

(२) निम्नलिखित पर टिप्पणी कीजिए-- | 
(क) मात्स्य न्याय, (ख) राजा की दैवी उत्पत्ति का सिद्धान्त । 

(३) सप्ताँग सिद्धान्त का क्या श्रभिप्र we? 

(४) विदेशनीति के मण्डल सिद्धान्त का प्रतिपादन कीजिए । 


00-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar | 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


q 
पहुला अध्याय 


प्लेटो 


(PLATO) 


महत्व--पश्चिमी जगत्‌ के राजनीतिक विचारकों और दार्शनिकों में प्लेटो का 
स्थान बहुत ऊचा Sl उसने सर्वप्रथम विस्तृत रूप से राज्यविषयक सभी प्रश्नों का. 
विवेचन अपने रिपब्लिक (Republic) ओर लाज्ञ (Laws) नामक सुप्रसिद्ध ग्रन्थों में 
किया । पिछले २४०० वर्षों से ये ग्रन्थ पश्चिमी जगत्‌ के दार्शनिक और राजनीतिक 
चिन्तन की आधारशिला तथा वहाँ के सभी विचारकों का एक प्रधान प्रेरणा-स्रोत बने 
हुए हैं। जित प्रकार गंगोत्री से गंगा का पुनीत प्रवाह प्रारम्भ हुआ है, उसी प्रकार 
योरोप के राजनीतिक चिन्तन की विचारधारा का प्रादुर्भाव प्लेटो से हुआ है। वह 
पश्चिम में आधुनिक युग में प्रवल होने वाली साम्यवाद, समाजवाद, फासिऽ:म, नाजीव।द, 
अधिनायकवाद आदि विचारधाराओं की गंगोत्री समझा जाता है, चौबीस शताब्दियाँ 
व्यतीत हो जाने पर, आज भी पश्चिमी जगत्‌ में उसके ग्रन्थों को बड़े आदर के साथ 
पढ़ा जाता है, उसे दर्शनशास्त्र और राजनीतिक तत्व चिन्तन के प्रथम प्रवत्तेकों में गिना 
जाता है। 

जीवन-च रित्न--पश्चिमी जगत्‌ में सर्वप्रथम आदर्श काल्पनिक राज्य (Utopia) 
की योजना प्रस्तुत करे वाले सुप्रसिद्ध दार्शनिक प्लेटो का जन्म एथेन्स के एक प्राचीन 
और समृद्ध कुल में ४२८-२७ Fogo में हुआ। उसका पिता अरिस्तौन एथेन्स के 
अन्तिम सम्राट्‌ काडरस के वंश में हुआ था ; उसकी माता एथेन्स के प्रसिद्ध कानूनों का 
निर्माण करने वाले सोलन के घराने की थी । उसे सब प्रकार का सौभाग्य--उच्चकुल, 
वैभव, अद्वितीय सौन्दर्यं, शारीरिक स्वस्थ्य और प्रखर बुद्धि प्राप्त थी। उसका वास्त- 
विक नाम अरिस्तोक्लीज़ था, किन्तु उसके खूब भरे हुए चौड़े Heal के कारण उसके 
व्यायाम शिक्षक ने उसे प्लेटो का नाम दिया। आरम्भ में उसकी इच्छा राजनीतिज्ञ 
बनने की थी, परन्तु उसकी यह इच्छा पुरी नहीं हुई। 

प्लेटो उस समय के प्रमुख विचारक सुकरात (Socrates) की शिक्षाओं से 
आकृष्ट हुआ, अतः वह उसका शिष्य बना | जब सत्य कहने के अपराध में सुकरात को 
विषपान का दण्ड दिया गया तो उसके मन पर इस घटना का गहरा प्रभाव पड़ा । इस 
घटना ने उसे राजनीति से पराव मुख कर दशेनशास्त्र का विद्यार्थी बना दिया । उसने 
राजनीतिज्ञ बनने की इच्छा छोड़ दी और दार्शनिक बनने का संकल्प किया 1 
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३९९ Fo पू० में सुकरात के प्राणदण्ड के वाद सम्भवत: उसका साथी होने और 
लोकतन्त्र का विरोधी होने के कारण प्लेटो का एथेन्स में रहना खतरे से खाली नहीं था, 
अतः वह वहाँ से निकटवर्ती मेगरा नामक नगर में चला गथा | इसके वाद वह सर्वोत्तम 
शासनप्रणाली को खोज में अगले १२ वर्षों तक मिश्र, इटली और यूनान के नगरों का 
भ्रमण करता रहा ; यह भी कहा जाता है कि इन दिनों उसने गंगा के तट तक भारत 
की भी यात्रा की थी। पिथागोरस से ज्ञान पाने तथा दार्शनिकों का शासन देखने के 
लिए वह ३८७ ई० पु० में इटली और सिसली गया । सिसली के सिराक्यूज राज्य में 
उसकी भेंट दियोन (Dion) नामक अत्यन्त सुसंस्कृत व्यक्ति एवं वहाँ के राजा 
दियोनिसियस प्रथम से हुई। उसकी प्रेरणा से वह दियोनिसियस को दार्शनिक शासक 
(Philosopher King) बनाने को तैयार हो गथा, परन्तु उसे इस प्रयत्न में सफलता 
नहीं मिली । 

३८३ ई० पु० में प्लेटो ने एथेन्स के बाहर अकादीमस नामक व्यक्ति का बगीचा 
मोल लिया, यहीं उसने अपना शिक्षणालय खोला । यही प्लेटो की वह प्रसिद्ध अकादमी 
(Academy) या शिक्षा संस्था थी, जिसे योरोप का प्रथम विश्वविद्यालय होने का 
गौरव प्राप्त है। उसने ४० वर्थ की अवस्था में अकादमी की स्थापना की और उसकी 
आयु के अगले ४० वर्ष यहीं अध्यापन कार्य में बीते। इस अकादमी में गणितशास्त्र 
आदि भौतिक विज्ञानों की शिक्षा को बड़ी प्रधानता दी जाती थी; किन्तु इसके साथ 
ही यहाँ राजनीतिज्ञ, कानूनवेत्ता और दार्शनिक शासक बनने की भी शिक्षा दी 
जाती थी । 

३६७ ई० पु० में दियोनिसियस प्रथम की मृत्यु हुई। उसके बाद उसका पुत्र 
दियोनिसियस द्वितीय राजगही पर बैठा । वह दियोन (Dion) की प्रेरणा से दार्शनिक 
शासक बनने के लिए तैयार हो गया । प्लेटो को पहली बार किसी राजा को दार्शनिक 
की भाँति बुद्धिमत्तापूवंक शासन कराने के कार्य में अत्यधिक कटु अनुभव हुआ था, तो 
भी अपने आदर्श को क्रियात्मक रूप देने के लिए दूसरी बार वह सिराक्यूज गया, किन्तु 
वह कुछ समय बाद पुन: असफल होकर वहाँ से वापिस लोट आया । ८१ वर्ष की आयु 
में २४७ Fogo में अपने पीछे अरस्तू आदि सैकड़ों शिष्यों को छोड़कर राजाओं को 
दार्शनिक बनाने का सपना लेते वाला अमर दार्शनिक मृत्यु की गोद में सो गया । 

प्लेटो के ग्रस्थ--प्लेटो ग्रन्थ लिखने का विरोधी था, फिर भी उसके नाम से 
प्रसिद्ध ग्रन्थों की संख्या ३६ या ३८ मानी जाती है, इनमें प्रामाणिक ग्रन्थ केवल २८ 
हैं। उसके सभी ग्रन्थ प्रश्नोत्तर की, संवाद की या वार्तालाप की शैली में लिखे गए हैं, 
सव में अन्तिम सिद्धान्त या पक्ष रखने वाला व्यक्ति सुकरात है। उसने अपने सब विचार 

अपने गुरु के मुख से प्रस्तुत किए हैं। प्लेटो उत्तम कवि, नाटककार और साहित्यिक 
था; उसने गूढ़, गम्भीर दार्शनिक विषयों तथा संवादों को ऐसे नाटकीय एवं सजीव रूप 
में उपस्थित किया है कि इनमें उपन्यासो जैसी रोचकता आ गई है। 
_ उसके ग्रस्थों में राज्यविषयक चिन्तन की दृष्टि से तीन ग्रन्थ विशेष रूप से 
उल्लेखनीय हैं--- 

(१) पहला ग्रन्थ रिपब्लिक (Republic) ३८७ ई० पू० लिखा गया था। 
यह्‌ उसके आरम्भिक, किन्तु परिपक्व विचारों का प्रमाण है। 
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(२) दूसरा ग्रन्थ पोलिटिकत या स्टेट्समैन (Statesman) २३६५ ई० Jo 
लिखा गया था । 

(३) तीसरा ग्रन्य लाज्ञ (Laws) ३६० से ३४८ ई० पू० के मध्य का है। इसका 
अधिकांश भाग उसने ७० वर्ष की आयु के बाद अपने जीवन के अन्तिम वर्षो में लिखा। 
यह ग्रन्थ उसकी मृत्यु के एक वर्ष बाद प्रकाशित हुआ था। यहाँ इन ग्रन्थों के आधार 
पर उसके राजनीतिक विचारों का परिचय दिया जाएगा। 

रिपब्लिक (Republic) का स्वरूप--यह प्लेटो की सबसे प्रसिद्ध और महत्वपूर्ण 
कृति है। इसे प्लेटो ने ४० वर्ष की अवस्था में अपने विचारों के परिपक्व और प्रौढ़ 
होने पर लिखा था । उसकी अन्य सभी कृतिग्रों की अपेक्षा यह ग्रन्थ महत्व की दृष्टि से 
aaa अधिक बढ़ा-चढ़ा है। 

रिपब्लिक में केवल राज्य की व्यवस्था का ही वर्णन नहीं है, अपितु यह हमारे 
महाभारत की भाँति प्लेटो के विचारों का विश्वकोश है । इसमें नीतिशास्त्र, दर्शतशास्त्र, 
शिक्षाशास्त्र, अध्यात्मशास्त्र आदि विविध विषथों का वर्णन है। इस ग्रन्थ के सम्बन्ध में 
फ्रेंच विचारक रूसो ने लिखा था--“रिपब्लिक राजनीतिशास्त्र का ग्रन्य नहीं, किन्तु 
शिक्षा पर कभी भी लिखा गया सर्वश्रेष्ठ ग्रन्थ है।” यह राजनीतिशास्त्र का भी ग्रन्थ 
है, क्योंकि इसमें विभिन्न शासन-प्रणालियों का, राज्य के स्वरूप का और आदर्श शासन- 
प्रणाली का वर्णन है। इस एक ही ग्रन्थ में अनेक शास्त्रों और विषयों का वर्णन है | 
रिपब्लिक में मानव-जीवन की समस्याओं पर प्रकाश डालने के साथ-ही-साथ बड़े 
विभिन्न और व्यापक विषयों पर विचार किया गया है । 

रिपब्लिक का विषय--रिपब्लिक का ग्रन्थ दस पुस्तकों में विभक्त है। पहली 
पुस्तक में न्यायसम्बन्धी प्रचलित विचारों का वर्णन है। दूसरी से चौथी पुस्तक तक 
न्याय का स्वरूप स्पष्ट करने के लिए राज्य में और व्यक्ति में उसका स्वरूप स्पष्ट 
किया है। चौथी पुस्तक में स्त्रियों की स्थिति, संरक्षकों के लिए परिवार की व्यवस्था 
समाप्त करने तथा युद्ध के नियमों का वर्णन है। पाँचं से सातवीं पुस्तक में दार्शनिकों 
के राजा होने, दार्शनिकों के लक्षण का, उच्चतम ज्ञान का तथा उच्चतम अध्ययन के 
विषयों--गणित, भूमितिशास्त्र, ज्योतिष तथा तर्कशास्त्र का वर्णेन है। आठवीं तथा 
नवीं पुस्तक में समाज और आत्मा के पतन, न्यायपूर्ण तथा अन्यायी जीवनों को तुलना, 
आदर्श राज्य के निरंकुश राजतन्त्र आदि के रूप में परिणत होते की प्रक्रिया बताई गई 
है। दसवीं पुरतक में दर्शन और कविता में विरोध प्रदर्शित करते हुए आदश राज्य से 
कवियों के बहिष्का र, आत्मा की अमरता आदि विषयों का वर्णेन है । 

यहाँ रिपब्लिक के राजशास्त्रविषयक कुछ महत्वपूर्ण विचारों का संक्षिप्त वर्णन 
किया जाएगा | 

न्याय BI AA तथा सिद्धान्त--रिपब्लिक का आरम्भ और अन्त न्याय के 
स्वरूप के विवेचन के साथ होता है। भ्राजकल प्रधान रूप से न्याय HT AA न्यायाधीश 
द्वार। कानून के भ्रन्‌सार श्रपराधियों को दण्ड देना समझा जाता है, किन्तु प्लेटो के 
मतानुसार न्याय कोई कानूनी (Legal) परिभाषा नहीं है, इसका अर्थ केवल इतना 
ही है कि मनुष्य ्रपने उन सब कत्तंव्यों का पुरा पालन करे, जिनका पालन समाज 
के प्रयोजनों को दृष्टि से किया जाना आवश्यक है। समाज और राज्य अपनी 
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आवश्यकताओं तथा व्यक्तियों की योग्यताओं के अनुसार उनके लिए कुछ seat और 
धर्मों का पालन करने का नियम बनाते हैं, इनका ठीक-ठीक पालन करना ही न्याय है। 
प्लेटो ने न्याय के विषय में अपना सिद्धान्त बताने से पहले उस समय न्याय के विषय में 
प्रचलित सभी धारणाओं का खण्डन किया है । ये धारणाएँ निम्नलिखित थीं--- 

प्लेटो से पहले प्रचलित न्यायसम्बन्धी विभिन्न धारणाश्नों का खण्डन--(१) 
इनमें पहली धारणा कंफालस (Cephalus) की है। वंह परम्परागत दृष्टिकोण के 
अनुसार न्याय HI AA “सत्य बोलना और ऋण चु काना” समझता हे । किन्तु प्लेटो 
कहता है कि यह परिभाषा दोषपूर्ण है, क्योंकि ये दोनों कार्य परिस्थितियों के अनुसार 
कभी न्याय और कभी अन्याय हो सकते है । “उदाहरणार्थ, मैं समझता हूँ कि यह तो 
सभी स्वीकार करेंगे कि यदि कोई आदमी अपने स्वस्थ चित्त वाले मित्र से अस्त्र ले और 
तदुपरान्त अस्त्र देने वाला पागल हो जाए और उन अस्त्रों को वापस मांगे तो ऐसी 
अवस्था में हमें उनको नहीं लौटाना चाहिए ; ऐसी अवस्था में जो अस्त्र लौटाएगा, वह 
न्याय करने वाला नहीं कहा जा सकता ।” 

(२) पोलीमाकंस (Polymarcus) न्याय की दूसरी परिभाषा यह करता है कि 
मित्र के प्रति भलाई और शत्रु के प्रति बु राई करने की कला (Art) न्याय है ।! प्लेटो 
ने इस लक्षण में निम्नलिखित दोष बताए हैं-- | 

(क) यदि न्याय का प्रयोग अपनी इच्छानुसार किया जाएगा तो इसे न्याय 
नहीं कहा जा सकता, क्योंकि स्वेच्छाचा र न्याय का पर्याय नहीं हो सकता | 

(ख) कई व्यक्ति ऊपर से मित्रता का ढोंग करते हुए वास्तव में शत्र होते हैं। 
यदि इनके साथ भलाई का व्यवहार किया जाए तो यह हमारे लिए हितकर नहीं होगा 
और न किया जाए तो न्याय की उपर्युक्त परिभाषा गलत हो जाएगी | 

(ग) यह भी विचारणीय प्रश्‍न है कि क्या हमारा शत्रुओं के प्रति बुराई करना 
न्याय हे। जिन व्यक्तियों के साथ बुराई की जाती है, उनका अधःपतन हो जाता है। 
किसी व्यक्ति की स्थिति को पहले की अपेक्षा अधिक खराब करना न्याय कभी नहीं हो ! 

anil : ण | 

(घ) मित्र और शत्रु के प्रति भलाई और बुराई का विचार वैयक्तिक है, किन्तु 
न्याय एक सामाजिक विचार है। समष्टि के कल्याण करने की दृष्टि से ह्ला गया 
कार्य न्याय हो सकता है। अतः पोलीमाकंस की परिभाषा उपर्युक्त चार दोषों के कारण 
मान्य नहीं हो सकती । 

(३) तीसरी धारण( थूसीमेकस (Thrasymachus) की है। यह धारणा 
पाँचवीं शताब्दी So पू० के उत्तराद्धे में उत्पन्न होने वाले सोफिस्ट (Sophist) नामक | 
नवीन क्रांतिकारी विचारकों की धारणा थी। इस धारणा के अनसार | 


शाली का स्वार्थ (Interest of the Stronger) है ।? शक्तिशाली व्यक्ति अपनी 


1, “Justice is the art which gives good to friends and evil to 


enemies. — Republic 1/331 


न्याय शक्ति- | | 

| 

qh 

| 

2. “Justice is nothing else than the interest of the stronger.” | 


| 
'४| 
} 
| 


कळ ees 1/338 
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प्लेटो र 


स्वार्थसिद्धि के लिए जो कानून या व्यवस्था बनाता है, वही न्याय होता है | इस सिद्धान्त 
में न्याय और शक्ति में कोई भेद नहीं माना गया है । 

प्लेटो थू सीमेकस की स्थापना का खण्डन करते हुए यह युक्ति प्रस्तुत करता हे 
कि शासन करना एक कला हे, सब कलाश्रों का लक्ष्य अपनी स्वार्थं सिद्धि करता नहीं, 
किन्तु उन वस्तुओं के दोषों को दूर करना हे, जिनके साथ उनका Kees होता है। 
आदर्श शासक वह है जो अपने नहीं, किन्तु प्रजा के हितों का ध्यान रवे और yaw 
दोषों, दुःखों, कठिनाइयों का ध्यान रखे। उसका लक्ष्य प्रजा का कल्याण करता है। 
अतः यह कहना ठीक नहीं है कि न्याय शक्तिशाली शासक का स्वार्थ है । 

न्याय सम्बन्धी चौथौ व्यवहारवादी (Pragmatic) ध.रणा ग्लो होन 
(Gloucon) की है । यह समाज में न्यांय के विचार के सृजन का श्रेय निर्बल व्यवितियों 
को देती है। वह इसका आधार शक्तिशाली की इच्छा नहीं, किन्तु दुबेल व्यक्तियों का 
भय और आशंका मानता है। 

प्लेटो इस धारणा से सहमत नहीं है। वह कानून और न्याय को समझौते पर 
आधारित बाहरी वस्तु नहीं मानता, किन्तु आत्मा का आन्तरिक गुण समझता है | न्याय 
का गुण व्यक्ति की आत्मा में रहता है न्याय का पालन भय अथवा शक्ति के क.रग 
नहीं होता, अपितु स्वाभाविक रूप से होता है। 


प्लेटो का न्यायविषयक सिद्धान्त 


प्लेटो के मतानुसार राज्य के चार धर्म या गुण (४7६०९5) है-- बुद्धिमत्ता, 
साहस, संयम और न्याय । बुद्धिमत्ता राज्य के शासक वर्ग में रहती है, वह बुद्धि द्वारा 
राज्य का शासन करता है। साहस सैनिक का गुण है तथा संयम उत्पादक वर्ग का। अब 
चार गुणों में से न्याय ही शेष रहा। यह क्या है और कहाँ रहता है ? इस सम्बन्ध में 
प्लेटो का यह उत्तर है कि यह श्रपने निश्चित स्थान (Station) A waa कत्तंव्यों का 
पालन करना AIT दूसरों के कतंव्यो में हस्तक्षेप न करना हे । अतः इसका निव,स- 
स्थान अपना निश्‍चित कर्त्तव्य पुरा करने वाले प्रत्येक नागरिक के मन में है। उसका यह 
मौलिक सिद्धान्त है कि 'एक व्यक्ति को केवल एक ही ऐसा कार्य करना चाहिए, 
जो उसके स्वभाव के बिलकुल ager हो।' उदाहरणार्थ, शासक याद बुद्धि- 
मत्तापुर्वंक अपना कार्य करता है तो वह न्यायी है और वह राज्य भी न्यायी 
है, क्योंकि इसका नागरिक अपने निश्चित स्थानों में निश्‍चित कार्य को पूरा कर 
रहा है। 

न्याय के दो रूप हें--सामाजिक तथा वयक्तिक । सामाजिक रूप में न्याय 
समाज के विभिन्न अंगों से उनके कर्त्तव्यों का पालन कराता हे और उत्तमें सामंजस्य 
तथा एकता बनाए रखता है। समाज के तीनों वर्ग--उत्पादक, सैनिक और शासक 
अपनी आवश्यकताओं .के कारण एक होकर अपने तिश्चित कत्तंव्यों का पालन करते हुए 
समष्टि को बनाए रखते हैं | व्यक्ति के लिए तथा समाज के लिए इससे अच्छी कोई 
व्यवस्था नहीं हो सकती कि वे अपने कार्यो को पुरा क्रें। 
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प्लेटो के शब्दों में, “न्याय बह बन्धन है जो समाज को व्यक्तियों का एसा सामंजस्य- 
पूर्ण संगठन बनाता है, जिसमें व्यक्ति श्रपनी योग्यता एवं प्रशिक्षण के श्रनुसार कार्य करते 
हैं ॥”7 व्यक्ति के लिए तथा समाज के लिए इससे अच्छी कोई व्यवस्था नहीं हो सकती 
है कि वे अपने कार्य को पूरा करें । “टर फल्गर में नेपोलियन के फ्रांस से लड़ने वाला इंगलैंड 
न्थायी था, क्योंकि उस युद्ध में नेल्सन के नेतृत्व में ब्रिटिश बेड़े के नौसैनिकों ने अपने 
कर्तव्य का पालन किया था ।” 
फोस्टर के शब्दों में प्लेटो के सामाजिक न्याय का विचार वास्तुकारात्मक 
(Architcetonic) हे ४! गृह निर्माण का कार्य कराते हुए प्रधान वास्तुकार या 
इंजीनियर राजों, बढ़इयों, मूतिकारों से काम लेता है, ये उनके निरीक्षण में कार्य करते हैं । 
इनमें से प्रत्येक का विशेष कार्य निश्चित होता है, वास्तुकार का कार्य सवके कार्य को ठीक 
प्रकार से संचालित करना और उनकी देखरेख करना है । इसके विविध कार्यो में दो प्रकार 
की खूबियां और खामियां हो सकती हैं, पहली विशेष कारीगरों की और दूसरी वास्तुकार 
की। उदाहरणार्थ एक दरवाजे को लीजिए। इसे बढ़ई बहुत सुन्दर वना सकता है; किन्तु 
वास्तुकार को यह भी देखना होगा कि भवन के अनुपात में इसकी लम्वाई, चौड़ाई तथा 
अन्य बातें ठीक हों । ऐसा न होने पर सुन्दर से सुन्दर नक्काशीदार दरवाजा भी भद्दा 
लगेगा | यह स्पष्ट है कि इसकी खूबी वास्तुकार की कुशलता पर अवलम्बित है । इसकी 
विशेषता इसी बात में है कि वह विभिन्न प्रकार के कारीगरों पर इस प्रकार का 
नियन्त्रण और अनुशासन रखे कि भवन निर्माण में किसी प्रकार का दोष न आने पाए। 
इसी प्रकार समाज में न्याय सब मनुष्यों से उनका कर्त्तव्य पुरा कराते हुए उन पर यह 
अंकुश रखता है कि वे सामर्थ्यं होने पर भी अपने क्षेत्र से वाहर न जाएँ, समष्टि की एकता 
और हित को बनाए रखें, स्वधर्म का ही पालन करें ताकि समाज के सभी अंगों में सामंजस्य 
बना रहे। 
प्लेटो का यह विश्वास है कि समाज में न्याय की व्यवस्था होने पर तथा व्यक्ति 
क गुण (Virtue) अच्छी दृष्टि है, कानों का गुण श्रवण 
aot a eee nae उत्कृष्टता (Excellence) है। आत्मा के लिए 
ह्‌ डा न्याय ह । आत्मा में उत्तम जीवन बिताने का 


1. “Justice is the bond w 
harmonious union of individuals, 
work in accordance with his natu 


hich holds a Society together ina 
each of whom has found his life 
ral fitness and his tra ning.” 
—Plato in Republic. 
“Sustice i र clipe 
fag 2. “Justice is architectonic in relation to the other excellences; 
it is related to them as the work of the architect or St OTE De 
in the construction of a house js related to that of the masons, joiners 
woodcarvers,, sculptors, who work under his directions,’ x 


—Foster, p. 41. 
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प्लेटो ७ 


गुण होता है जिससे सुख मिलता है। जो आत्मा जितनी ही गुणवान अर्थात्‌ जिती ही 
न्यायी होगी sak उतना ही अधिक आनन्द होगा। इत प्रकार बाकेर के शड रों में 
प्लेटो यहाँ न्याय को श्रात्मा की एक ऐसी शक्ति या गुण मानते हैं जो श्रात्मा को AlAs 
प्रदान कर सकता है १? 

न्याय का दूसरा रूप बं यक्तिक है। प्रत्येक व्यक्ति में बिचार, भावनाएँ तथा 
इच्छाएँ पाई जाती हैं। इनमें समन्वय बना रहना वेश्रक्तिक च्याय या मानती सद्गुण 
है। यदि तीनों तत्वों का सामंजस्य न रहे तो इससे उसमें धर्माऱ्धता और Baa 
उत्पन्न होती है। न्याय का प्रयोजन आत्मा के तीनों तत्वों में साम्यावस्था, सामंजस्य 
और व्यवस्था बनाए रखना है। इस प्रकार न्याय जहाँ एक ओर समाज में सामंजस्य 
स्थापित करने का कारण है, राज्य को एक सूत्र में पिरोने वाला सामाजिक गुण है, वहाँ 
दूसरी ओर वैयक्तिक सद्गुण भी है, क्योंकि यह मनुष्य के आध्यात्मिक सन्तुलन को ठीक 
बनाकर उसे श्रेष्ठ और सामाजिक बनाता है। प्लेटो के दर्शत का यह्‌ प्रथम मौलिक 
सिद्धान्त है। 

प्लेटो के आदर्श समाज में न्याय तभी सुव्यवस्थित रीति से कार्य कर सकता हैं 
जव समाज के तीनों वर्ग केवल अपना-अपना कार्य करें, किसी दूसरे वर्ग के कार्य में कोई 
हस्तक्षेप न करें । यदि दार्शनिक सैनिकों का काम करते हैँ या सँनिक दार्शनिकों अथवा 
कारीगरों का कार्य आरम्भ करते | तो समाज में बड़ी अव्यवस्था और अराजकता फैल 
जाएगी और राज्य के लिए महान्‌ संकट उत्पन्त हो जाएगा । इससे विभिन्न वर्गों में 
लड़ाई-झगड़ा बढ़ेगा जिसका अन्तिम परिणाम राज्य का विनाश होगा । प्लेटो ने 
रिपब्लिक में इसे विस्तारपूर्वक समझाते हुए कहा है, “जब किसी मोची या प्रकृति 
द्वारा बनाए गए व्यापारी के हृदय में धन की या शक्ति की तृष्णा जागृत होती है या कोई 
और लाभ पाने की लालसा से प्रेरित होकर वह सैनिकों के वर्ग में अथवा एक सैनिक उन 
व्यवस्थापकों (दार्शनिकों) और संरक्षकों के वे में घुसने का प्रयत्न करता है, जिसके 
लिए वह योग्यता नहीं रखता है या वह दूसरों के कार्यों को करता है अथवा जब एक ही 
व्यक्ति व्यापारी, व्यवस्थापक और सैनिक बनना चाहता है तो मैं सोचता हूं कि आप मेरी 
इस बात से सहमत होंगे कि एक एक-दूसरे के कार्यों में इत प्रकार का TATA और हस्तक्षेप 
राज्य के विताश का कारण होता है।? प्लेटो को इस बात की सप्मावना थी कि उत्पादक 


|. “The soul can only discharge its function if it possesses the 

virtue of good living—the virtue which is also called by the name of 

justice. But if the soul possesses the virtue of good living or justice, 
it also possesses happiness.” 

—Barker, Greek Political Theory, p. 158. 

2. “When the cobbler or any other man whom niture designed 

to be a trader, having his heart lifted up by wealth or strength or the 

number of his followers or any like advantage attempts to force his 

way into the class of warriors ~~ or when one man is trader, 

legislator and warrior allin one, then I think you will agree with me 
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वर्ग के कारीगरों और श्रमिकों में यह भावना उत्पन्न हो सकती है कि वे अपने से अधिक 
ऊचे दार्शनिक और सैनिक वर्गों में प्रवेश करें और अपनी निम्नस्थिति से ऊँचा उठने का 
प्रयास करें | यह सर्वथा स्वाभाविक था । इसे रोकने के लिए प्लेटो ने सोने, चाँदी और लोहे 
को कल्पना इन लोगों में इस प्रकार प्रसारित करने के लिए कहा था कि मजदूर इसमें 
आस्था रखते हुए अपनी स्थिति से ऊँचा न उठें। इस कल्पना मे दार्शनिकों की सोने से, 
सैनिकों की चांदी से, मजदूरों की पीतल और लोहे से तुलना की गई थी चूंकि पीतल और 
लोहा सोने की अपेक्षा घटिया दर्जे की धातुएँ हैं अतः मजदूर वर्ग भी शासक और सैनिक 
वर्ग से निम्नस्थिति रखता है। 
इतने लम्बे विचार-विमर्श के वाद न्याय के इस स्वरूप से पाठक को बड़ी निराशा 
होती है। यह कहा जा सकता है कि 'खोदा पहाड़ निकली चुहिया'। प्लेटो ने इतनी 
लम्बी मीमांसा के वाद बड़ी सामान्य और पुरानी वात कही है। किन्तु इस विषय में इस 
वात का ध्यान रखना चाहिए कि संसार का कोई विचार नवीन नहीं होता है, परिस्थितियों 
के अनुसार ही उनका महत्व होता है। प्लेटो से पहले समाज और राज्य में ब ड़ी गड़बड़ी 
मची हुई थी । प्रत्येक राज्य धनी-निर्धन के परस्पर संघर्ष करने वाले दो वर्गो में बेटा 
हुआ था । प्लेटो के शब्दों में, “इनमें से कोई भी एक राज्य नहीं है, क्योंकि कोई भी 
राज्य कितना ही छोटा क्यों न हो, वस्तुतः दो राज्यों में बेटा हुआ है--निर्धनों का 
राज्य और धनियों का राज्य और ये दोनों एक-दूसरे से युद्ध कर रहे हैं।” 
पब्लिक 
उस समय “जिसकी लाठी उसकी भैस! का सिद्धान्त न केवल Fa 
था, अपितु थूसीमेकस जैसे सोफिस्ट विचारक बुद्धि एवं तकं की दृष्टि से इसे न्य यसंगत 
मान रहे थे। इनके विरोध में नैतिकता और सदाचार को सुप्रतिष्टित बनाने के लिए 
तथा उस समय के राज्य की कुरीतियों को दुर करने के लिए प्लेटो ने सुदृढ़ तक॑ के आधार 
पर न्याय के विचार की स्थापना की | यह अन्यायी शासकों को तथा उनका समर्थन करने 


वाले दार्शनिकों को चेतावनी थी कि न्याय केवल शक्तिशाली का स्वार्थ नहीं है, किन्त वह 
समाज के सभी अंगों में सामंजस्य तथा समन्वय स्थापित करता है। cy को बा 
का श्रेय है कि उसने चौथी शताब्दी ई० Yo के राज्यविषयक चिन्तन का ae al 
(Spiritualisation) करके उसे नैतिक बनाया । समाज में भ ह 
शित की उपासना करने वाले व्यक्ति मेति 


SR ले ही कुछ समय के लिए 
र ता केसिद्धान्त की अवहेलना करते 

स्वच्छन्द आचरण करें, जूलियस सीजर, नेपोलियन ओर यी डे 
इन सब का पराभव दुःखान्त रीति से निश्‍चित 


प हिटलर वने, किन्तु अन्त में 
र पसे होता हे। सीजर iT 
दरारा मार डाला गया, नेपोलियन का अन्त सेण्ट हेलेना के वन्दी जीवन में pee 
ने बलिन के एक तहखाने में आत्महर र 
व्याख्या का पोषण करती हे । 


हेत्या को। इतिहास की साक्षी प्लेटो के न्याय की 
So 


in saying that this interchange and this med 


1 dling of i - 
Other is the ruin of the state.” ह oe मय 


Republic 9. 433, 
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प्लेटो & 
न्याय के सिद्धान्त की आलोचना 


प्लेटो ने यूनान में अपने समय की परिस्थितियों को देखते हुए उनका सुधार करने 
की दृष्टि से अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था | यह उस समय की दृष्टि से बहुत 
उपयोगी था, किन्तु वर्तमान परिस्थितियों में इसे स्वीकार करना कठिन है । इस सिद्धान्त 
के निम्नलिखित प्रमुख दोष बताए जाते हैं--- 

(१) न्याय में कानून का विचार न होना--वर्तमान समय में न्याय निश्चित 
विधि-विधानों के अनुसार न्यायालयों द्वारा लागू की जाने वाली व्यवस्था है। इसका 
प्रधान रूप कानूनी है | किन्तु प्लेटो ने इसका कानून के रूप में नहीं, अपितु एक नैतिक 
धारणा के रूप में प्रतिपादन fat afl बाकेर ने इसे सबसे बड़ा दोष बताया है। 
उसने लिखा है--प्लेटो का न्याय वस्तुतः न्याय नहीं है। वह केवल ;मनुष्यों को अपने 
HIATT तक सीमित करने वाली भावना मात्र है, कोई ठोस कानून नहीं है । आजकल 
न्याय कानून का पालन कराने वाली शक्ति होती है, किन्तु प्लेटो का न्याय नेतिक 
भावना के अतिरिक्त कुछ भी नहीं है । प्लेटो ने नेतिक कत्तेव्य और कानून की वाध्यता 
को मिला दिया है।” विलियम वायडं के शब्दों में उसने नैतिक कत्तव्य और वैधानिक 
उत्तरदायित्व के बीच की सीमा को समाप्त कर दिया है। 

(२) व्यक्ति का एकांगी विकास करना-दूसरा दोष यह है कि इसमें 
व्यक्ति को केवल एक ही कार्य तक सीमित कर दिया है । व्यक्ति में नाना प्रकार की 
योग्यताएं होती हैं, केवल एक कार्य पर बल देने से उसकी अन्य योग्यताओं का विकास 
उपेक्षित रह जाता है। इससे न तो मनुष्य का सर्वागीण विकास होता है और न समाज 
का । समाज उसकी विभिन्न योग्यताओं के विकास के कारण उसे मिलने वाले बहु- 
मूल्य लाभों से वंचित हो जाता है। 

(३) दार्शनिक राजाओं को श्रसीम शक्तियाँ प्रदान करना--प्लेटो ने न्याय 
के सिद्धान्त के अनुसार दार्शनिक राजाओं को समस्त राजनीतिक सत्ता का एकाधिकार 
प्रदान किया है | इसमें इस मनोवँज्ञानिक तथ्य की उपेक्षा कर दी गई है कि शक्ति मनुष्य 
को मदान्ध बना देती है और वह इस शक्ति का प्रयोग जनकल्याण के लिए नहीं, अपितु 
स्वार्थपूर्ण उद्देश्यों की पूर्ति के लिए करता है। तुलसीदास जी के शब्दों में “अस 
को नर उपज्यो जग माहीं; प्रभुता पाय नहीं मद जाहीं |” एक्टन के मतानुसार मनुष्य 
को शक्ति भ्रष्ट करती है और पूर्ण शक्ति पुणे रूप से भ्रष्ट करती है। प्लेटो ने इस 
मौलिक तत्व की उपेक्षा की है। 

(४) एकीकरण site जातिवाद को दूषित प्रवृत्ति--बाकंर के मतानुसार 
प्लेटो ने समाज को तीन वर्गो में विभक्त करके प्रत्येक के लिए अपने कत्तेव्यों का पालन 
ही न्याय माना है और वह समाज के एक वरे का दूसरे वर्ग में हस्तक्षेप अनुचित मानता 
है । इसका तात्पर्य किसी के कार्य में वाधा डालना नहीं, अपितु दुसरे वर्ष द्वारा निदिष्ट 
कार्यं को करता है जैसे--उत्मादक वर्ग द्वारा दार्शनिक राजाओं का काम HAT | 
सरल शब्दों में इसका यह अभिप्राय है कि प्लेटो यह मानता है कि जो व्यक्ति किसान 
का या कारीगर का काम कर रहा है, वह सदैव एक ही काम करता रहेगा और उसकी 
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सन्तान भी पीढ़ी-दर-पीढ़ी इसी काम को करेगी । वह कोई दूसरा धन्धा नहीं अपना 
सकता है । यह भारतीय जात-पात की संकीर्ण पद्धति जेसी दोषपूर्ण व्यवस्था है, जिसमें 
व्यक्ति की उन्नति बिलकुल रुक जाती है। इस वियय में प्लेटो का यह कहना है कि 
यद्यपि सभी व्यक्ति वरावर और भाई-भाई हैं किन्तु भगवान्‌ ने किसी को सोना, किसी को 
चांदी और किसी को लोहा या पीतल वना दिया है। इससे समाज में ऊँच-नीच की 
भावना पैदा होती है, जो समाज के लिए बड़ी हानिकर है। 

(५) व्यक्तित्व के विकास के लिए अवसर का झभाव--प्लेटो मानव-समाज 
को आथिक, सैनिक और दार्शनिक तत्वों के आधार पर तीन भागों में बाँटता है और 
एक व्यक्ति और एक वर्ग में केवल एक ही प्रकार के गुणों का विकास करना चाहता 
है। समाज में विवेक प्रधान दार्शनिक तत्व रखने वाले और शोर्यप्रधान सैनिक तत्व 
रखने वाले व्यक्तियों की संख्या aga ही कम होती है। ऐसी स्थिति में समाज का बहुत 
बड़ा भाग उच्च शिक्षा और शौर्य के गुणों से वंचित रहेगा । केवल मुट्ठी-भर लोग 
शासन ओर रक्षा का दायित्व संभालेगे। इससे न तो समाज की ठीक ढंग से रक्षा हो 
सकेगी और न ही कारीगरों तथा किसानों में बुद्धि और शौर्य तत्व वाले गुणों का विकास हो 
सकेगा । उत्पादक वर्ग वौद्धिक गुणों से रहित और दार्शनिक वर्ग उत्पादन की योग्यताओं 
और गुणों से शून्य होगा | 

(६) श्रमिकों को राजनीति से पृथक्‌ करना--सेवाइन का यह मत है कि 
प्लेटो ने स्थायी रूप से राजनीतिक सत्ता दार्शनिक वर्ग के हाथ में सौंप दी है। उत्पादक 
या श्रमिक राज्य की नीति के निर्धारण और प्रशासन में कोई भाग नहीं ले सकते हैं, 
क्योंकि प्लेटो के मतानुसार उनमें प्रशासन की क्षमता नहीं होती है। इस प्रकार प्लेटो 
ने शासन को दार्शनिकों की बयोती वना दिया है और इससे अत्य वर्गों का हटा देना 
समाज के लिए क्रान्ति आदि के भीषण परिणाम पैदा कर सकता है। 

i (७) ण्या कौ कसौटी का ग्रभाव--प्लेटो ने तीन गुणों के आधार पर समाज 
को तीन वर्गों में बाँटा है, किन्तु किस मानव में कौनसा गुण या प्रवृत्ति प्रधान होगी 
और उसकी पहिचान किस प्रकार की जाएगी, इसके लिए कोई कसौटी नहीं निश्चित 
wy । इस दशा में जन्म ही इन गुणों के निर्धारण का एकमात्र आधार हो सकता है। 

स्त SISTA दयात उस जेसी बुद्धि और ज्ञान से सम्पन्न होगी | 
बहुधा अनपढ़ लागो के बच्चे बड़े योग्य और प्रतिभाशाली तथा मेधावी मनुष्यों की 
सन्तान मूर्ख होती है । कबीर ने लिखा ही है--डूबा वंश कबीर का, उपजा पूत कमाल | 
जत्ममूलक व्यवस्था के स्थान पर यदि गुणम्‌ लक व्यवस्था मानी जाए तो प्लेटो ने इन 
गुणों के निर्धारण के लिए कोई कसौटी नहीं बताई है। वस्तुत: उसने तीनों वर्गों के लिए 
सोने, चाँदी और लोहे की जो उपभा दी है, उससे यह स्पष्ट है कि वह सोने को सोना 
और लोहे को लोहा ही बना रहने देना चाहता है। 

(८) वर्तमान समय के लिए ग्रनुपयोगी होना--प्लेटो के न्याय को आधुनिक 
राज्यों में लागू करना सम्भव नहीं है। प्लेटो के अनुसार राज्य की आदर्श जनसंख्या 
५०४० होनी चाहिए। वर्तमान समय में राज्यों की जनसंख्या करोड़ों में होती है । 
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प्लेटो ११ 


इन्हें तीन वर्गों में बाँटकर प्रत्येक व्यक्ति के लिए उसके कार्य निश्चित कर सकता 
सम्भव नहीं है । 


शिक्षा का सिद्धान्त 


इसकी आवद्यकतए प्लेटो के विचार में न्याय राज्यका प्राण है । न्याय का अर्थ राज्य के 
विभिन्न वर्गों और व्यक्तियों द्वारा अपने कर्तव्यों और धर्मों का पालन है । यह तभी हो 
सकता है जव मनुष्यों को अपने कर्तंव्यों का पूरा ज्ञान हो, क्योंकि ऐसा ज्ञान न होने की 
दशा में वे अपने कर्तव्यों का सही ढंग से पालन नहीं कर सकते हैं। प्लेटो राज्य के 
जिस रूप को सर्वश्रेष्ठ मानते हैं वह है दार्शनिक राजा के नियन्त्रण में चलने वाला 
आदर्शवादी राज्य | दार्शनिक राजा तब तक अच्छे ढंग से शासन नहीं कर सकते हैं, जब 
तक समुचित शिक्षा द्वारा उन्हें इस कार्य के लिए योग्य नहीं बना दिया जाता है। अतः 
शिक्षा प्लेटो के दर्शन में असाधारण महत्व रखती है और इस शिक्षा द्वारा अपने 
कर्त्तव्पों को जानकर उनका पालन करने से समाज में न्याय-व्यवस्था रह सकती है। 
इसलिए बार्कर ते ag ठीक ही लिखा है कि शिक्षा प्लेटो के त्याव के विचार का तके 
संगत परिणाम है |! यह ठीऊ ही कहा जाता है कि प्लेटो के मतानुसार शिक्षा समाज में 
न्याय की व्यवस्था लाने की पहली झर्त है ॥ प्लेटो का यह विचार था कि राज्य में 
स्थिरता और शान्ति बनाए रखने का एकमात्र वास्तविक उपाय शिक्षा है। इसीलिए 
प्लेटो ने शिक्षा पर बहुत वल दिया है और इसका अपनी पुस्तक रिपब्लिक में वडे 
विस्तार से और इतने अच्छे ढंग से वर्णन किया है कि रूसो के शब्दों में रिपब्लिक शिक्षा- 
शास्त्र पर लिखा गया सर्वोत्तम ग्रन्थ SV 

प्लेटो के समय में दो प्रकार की शिक्षा-पद्धतियाँ प्रचलित थीं--पहली पद्धति 
एथेःस की थी और दुसरी स्पार्टा को। दोनों में कुछ गुण-दोष थे । इतके गुणों को लेते 
हुए तथा दोषों को दूर करते हुए प्लेटो ने अपनी शिक्षा-पद्धति की योजना बताई | 

(क) एथेन्स को झक्षा-पद्धति--एयेन्स में शिक्षा परिवार का निजी कार्य 
समझा जाता था। रोमन साम्राज्य के समय तक यहाँ राज्य की ओर से कोई स्कूल 
नहीं बने थे । यहाँ के प्रसिद्ध कानून-निर्माता सोलन (Solan) द्वारा बताएं गए एक 
नियम के अनुसार माता-पिता का यह कर्तव्य था कि वे बच्चों की शिक्षा का प्रबन्ध करें । 
एथेन्स की शिक्षा का पाठ्यक्रम तीत भागों में बटा था-- 

(१) प्राथमिक शिक्षा--यह छः से चौदह वर्ष तक थी। इस शिक्षा के मुख्य 


1. “Education is the logical result of the platonic conception 
of justice.” —Barker. 

2. “Plato’s concept of Education was a precondition to 
justice.” 2 

3. “The Republic is pre-eminently the finest treatise on edu- 
cation that ever was written.” —Rousseau. 
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विषय--पढ़ना-लिखना, प्राचीन कवियों के साहित्य का अध्ययन, व्यायाम और 
संगीत थे। 

(२) माध्यमिक शिक्षा--इसके वाद दूसरी माध्यमिक शिक्षा धन देकर 
सोफिस्टों से प्राप्त की जाती थी । सोफिस्ट अलंका रशास्त्र, भाषणकला, राजनीति आदि 
पर भाषण देते थे । यह शिक्षा १४ से १८ वर्ष तक होती थी । 

(३) संनिक शिक्षा--इसके वाद तीसरी अवस्था में १८ से २० वर्ष तक युवक 
नागरिक अधिकार प्राप्त करने से पूर्व सैनिक शिक्षा ग्रहण करते थे। 

इस शिक्षा-पद्धति का सबसे बड़ा दोष यह था कि इसमें शिक्षा देना राज्य की 
नहीं, किन्तु परिवार की जिम्मेदारी समझी जाती थी। अतः ऐसी शिक्षा राज्य की 
आवश्यकताओं तथा उसकी प्रकृति के प्रतिकूल होती थी । इससे राजनीतिज्ञ अज्ञानी 
तथा निकम्मे बनते थे। प्लेटो के मन में इस शिक्षा-पद्धति के विरुद्ध असन्तोष एवं 
प्रतिक्रिया उत्पन्न हुई और उसने अपनी शिक्षा-पद्धति में निम्न तत्वों पर बल दिया-- 

(१) शिक्षा राज्य द्वारा दी जानी चाहिए। 

(२) शिक्षा का उद्देश्य उत्तम नागरिक बनाना और उन्हें अपने कार्यों को 
करने का ज्ञान देना होना चाहिए। 

(३) शिक्षा द्वारा योग्य एवं ज्ञानी शासक या दार्शनिक राजा (Philosopher 
King) तैयार किए जाने चाहिए । 

(ख) स्पार्टा की शिक्षा-पद्धति-यूनान में दूसरी शिक्षा-पद्धति स्पार्टा की थी। 
इसने भी प्लेटो पर प्रबल प्रभाव डाला । स्पार्टा के लड़ाकू या योद्धा राज्य में एथेन्स के 
संथा विपरीत पुराने समय से राज्य की ओर से कठोर प्रशिक्षण की व्यवस्था प्रचलित 
थी। शिक्षा का मुख्य उद्देश्य युवकों को कठोर सैनिक प्रशिक्षण द्वारा वीर योद्धा बनाना 
था ताकि वे स्पार्टा की रक्षा कर सकें | स्त्रियों के लिए भी शारीरिक शिक्षा अनिवार्य 
थी ताकि उनकी सन्तान बलवान और पुष्ट हो। स्पार्टा की यह शिक्षा-पद्धति 
उन दिनों इतनी प्रसिद्ध थी कि एथेन्स से शिक्षा ग्रहण करने वाले युवक यहाँ आया 
करते थे। 

प्लेटो ने जब अपनी रिपब्लिक लिखी, तब स्पार्टा अपने राजनीतिक उत्कर्ष और 
प्रसिद्धि के शिखर TR था। उस पर इसका प्रभाव पड़ना स्वाभाविक था | उसने अपने 
आदर्श राज्य को अनेक विशेषताएँ स्पार्टा से ग्रहण कीं, उसकी शिक्षा-पद्धति पर इसकी 
स्पष्ट छाप है। किन्तु स्पार्टा की शिक्षा-पद्धति में कई गम्भीर दोष थे | इसका पाठ्यक्रम 
संकुचित था | बहा केवल शारीरिक प्रशिक्षण था, मानसिक एवं वौद्धिक प्रशिक्षण नहीं 
था, मानसिक एवं बौद्धिक प्रशिक्षण उपेक्षित था । प्लेटो ने एथेन्स और स्पार्टा की शिक्षा- 

डु का विचार ग्रहण किया और स्पार्टा 
से उसके सामाजिक पहलू का विचार लिया, इसके अनुसार यह शिक्षा राज्य द्वारा 
नियन्त्रित और व्यक्ति को राज्य में अपने कत्तेव्य का अच्छी तरह पालन करने के योग्य 
बनाने वाली होनी चाहिए । 

अवस्था-भेद के क्रम से प्लेटोने शिक्षा को दो बड़े भागों में बाँटा है--प्रारम्भिक 
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शिक्षा तथा उच्च शिक्षा । प्रारम्भिक शिक्षा १० से २० वर्ष की आयु तक के बच्चों के 
लिए है। यह मुख्य रूप से भावनाओं (Emotions) द्वारा चरित्र निर्माण की शिक्षा है । 
इसका उद्देश्य उत्साह (Spirit) के गुण को तथा ऐसी भावनाओं को विकसित करना 
है, जो देश की आवश्यकताओं के तथा सैनिकों के कार्य के अनुरूप हों। यह मुख्य रूप 
से सामाजिक प्रशिक्षण है। इसमें प्लेटो व्यायाम और संगीत के विषयों के अध्ययन पर 
बल देता है। पहला शारीरिक विकास के लिए और दूसरा मानसिक विकास के लिए 
आवश्यक है।? शारीरिक शिक्षण का उद्देश्य शरीर को सुदृढ़ तथा स्वस्थ बनाने के साथ 
नैतिक दृष्टि से चरित्र का निर्माण करना भी है। यह सहिष्णुता, साहस तथा उत्साह 
(Spirit) और वीरता के मानसिक गुण उत्पन्न करने के लिए है। प्लेटो ने अपनी 
शिक्षा-पद्धति में खेलों को भी ऊँचा स्थान दिया है । 

शारीरिक शिक्षण के साथ मानसिक विकास के लिए संगीत को रखा गया है । 
संगीत का अर्थ कोरी गानविद्या नहीं है, किन्तु यह काव्य, साहित्य, गीत, नृत्य, मूर्ति, 
चित्र आदि सभी ललित कलाओं का प्रतीक है । संगीत एवं अन्य ललित कलाएँ मनुष्य 
के मन को सुशिक्षित बनाती हैं, उसमें उत्साह (Spirit) की तथा विवेक (Reason) 
की छिपी हुई शक्तियों का विकास करती हैं। किन्तु इसके प्रशिक्षण में प्लेटो ने चरित्र 
पर बुरा प्रभाव डालने वाले साहित्यिक ग्रन्थों तथा कलाकृतियों पर राज्य द्वारा कठोर 
प्रतिबन्ध लगाने की व्यवस्था की है। 

प्लेटो इस शिक्षा द्वारा नागरिकों का ऐसा राज्य बना देना चाहता है, जिसमें 
न्यायालयों और कानूनों की कोई आवश्यकता न रहे। उसने बीस वर्ष की अवस्था में 
प्राथमिक शिक्षा देने के बाद युवकों की बौद्धिक और कियात्मक परीक्षा लेने की व्यवस्था 
की है | इसमें उत्तीर्ण होने वाले ही आगे उच्च शिक्षा प्राप्त करते के अधिकारी होंगे । 
अनुत्तीणं होने वाले व्यक्ति देश के सैनिक एवं उत्पादक वर्ग का निर्माण करेंगे; वे कृषक, 
मजदूर, कारीगर, व्यापारी और शिल्पी के कार्य करेंगे । अयोग्य व्यक्तियों का निस्सा रण 
और उच्च शिक्षा के लिए अधिकारी व्यक्तियों का चुनाव निष्पक्ष भाव से किया जाएगा, 
इसमें feat व्यक्ति के धनी होते या उच्च कुल का होने आदि का कोई विचार न 
होगा । 

उच्च शिक्ष(--प्लेटो की उच्च शिक्षा में दो स्तर हैं--जीस से तीस वर्ष तक 
की शिक्षा और ३० से ४० वर्ष तक की शिक्षा । यह शिक्षा राज्य का शासक या 
संरक्षक बनने वालों के लिए है। उच्च शिक्षा में प्जेटो ने निम्न विषयों के अध्ययन का 
पाठ्यक्रम रखा है--गणित, भूमितिशास्त्र, ज्योतिष, संगीत ओर दर्शनशास्त्र | गणितशास्त्र 
उस समय यूनानी विद्वानों का बड़ा प्रिय विषय था और इसका विकास भी तेजी से 
हो रहा था, अतः उसने उच्च शिक्षा में इसे प्रथम स्थान दिया है। प्लेटो पर यूतान के 
एक प्रसिद्ध दार्शनिक तथा गणित पर बल देने वाले विचारक पिथागोरस (Pythagorus). 


|, “The education is gyn nastic for the body and music for 
the soul. Gymnastic hardens the character as well as the body while 
music civilizes.” -— Republic. 
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का भी प्रभाव था। प्लेटो इसे दर्शनशास्त्र की प्रथम सीढ़ी के रूप में बड़ा महत्व देता 
था | उस समय गणित का क्रियात्मक उपयोग युद्धों में किया जाता था । योद्धा को 
संख्याओं के उपयोग का ज्ञान होना चाहिए, अन्यथा वह अपनी सेनाओं को व्यूह-रचना 
में व्यवस्थित नहीं कर सकेगा । दर्शन के भावी अध्ययन का मार्ग प्रशस्त करने तथा 
युद्ध में उपयोगी होने के कारण गणित को उच्च शिक्षा में प्रथम स्थान दिया गया | 
प्लेटो की शिक्षण संस्था अकादमी (Academy) के प्रवेशद्वार पर यह वाक्य अंकित 
था कि “रेखागणित का ज्ञान रखने वाले ही इसमें प्रवेश के अधिकारी हो सकते 


हुँ yt 
‘ उच्च शिक्षा का दूसरा विषय भूमितिशास्त्र (Geometry) गणित से ही सम्बद्ध 
था | प्लेटो के मतानुसार इसका युद्ध में बहुत उपयोग था तथा यह सत्‌ के विचार 
(Idea of Good) के ज्ञान के लिए दृष्टि को निमंल बनाने वाला था । तीसरा विषय 
ज्योतिष (Astronomy) तथा चौथा विषय संगीत का शास्त्रीय ज्ञान था। 

तीस वर्ष की आयु में उच्च शिक्षा पाने वाले संरक्षकों (Guardians) में पुनः 
एक अन्य चुनाव की एवं परीक्षा लेने की व्यवस्था की गई है। इसमें योग्य समझे जाने 
वाले तथा उत्तीर्ण होने वाले व्यक्ति ही राज्य के पूर्ण संरक्षक बनेंगे। इसके लिए पुनः 
पाँच वर्ष तक प्लेटो ने उच्चतर शिक्षा की व्यवस्था की है । ये तीस से पैंतीस वर्ष की 
आयु तक दर्शनशास्त्र का अध्ययन करते हैं। ३२ वर्ष की आयु तक शिक्षा देने के बाद 
भी प्लेटो इनके शिक्षण को अपुर्ण मानता है, क्यों कि उन्हें संसार का क्रियात्मक अनुभव 
नहीं होता है । अतः प्लेटो ने अगले १५ वर्ष तक दार्शनिकों के लिए संसार की पाठशाला 
में तूफानी थपेड़ और धक्के खाकर व्यावहारिक शिक्षा प्राप्त करने की व्यवस्था की है। 
इस प्रकार ५० वर्ष तक की आयु तक सांसारिक जीवन की कठोर परीक्षाओं में खरे 
उतरने वाले, लोकव्यवहार और शास्त्रों का गम्भीर ज्ञान रखने वाले दार्शनिक ही प्लेटो 
की सम्मति में शासक वनने के अधिकारी हैं । 

प्लेटो की शिक्षा-पद्धति की विशेषताएं-प्लेटो की शिक्षा-पद्धति में कई 
विशेषताएं हैं । 

पहली विशेषता इसका मनोवैज्ञानिक आधार पर प्रतिष्ठित होना है। इसमें 
मनुष्य की स्वाभाविक प्रवृत्तियों के तथा आत्मा के तीत गुणों या तत्वों--विवेक, उत्साह 
तथा काम के आधार पर शिक्षण की व्यवस्था की गई थी | 

दुसरी विशेषता यह है कि इसमें शरीर और आत्मा दोनों के विकास पर 
समान वल दिया गया है, यह एकांकी और अधूरी शिक्षा नहीं है । 

तीसरी विशेषता शिक्षा का प्रयोजन व्यक्ति को राज्य का उत्तम नागरिक 
बनाना तथा अपने कत्तव्य पूर्ण करने की उपयुक्त शिक्षा देना था । 
चौथी विशेषता es ओर धर्म पर वल देना तथा इनको इस प्रकार की शिक्षा 
देना था कि व्यक्ति और राज्य में कोई विरोध न रहे । 


I. “Let no man ignorant of geometry enter here.’ 
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पाँचवीं विशेषता उच्च शिक्षा की सुन्दर व्यवस्था करना था। उसकी अपनी 
अकादमी (Academy) ने इन विषयों की शिक्षा का आदणे प्रवन्ध किया | 
इसकी छठी विशेषता सुशासन के लिए शासकों के शिक्षण पर बल देना है । 


शिक्षा-पद्धति के दोंष 


(i) इसका क्षेत्र शासन वर्ग तक सीमित होना--प्लेटो अपनी शिक्षा की 
व्यवस्था केवल दार्शनिकों, शासकों और संरक्षकों के लिए करता है। उसकी शिक्षा-व्यवस्था 
इस वर्ग तक ही सीमित है और समाज में बहुसंख्या रखने वाले उत्पादक और श्रमिक 
वर्ग की उपेक्षा करती हे । प्लेटो ने इनके लिए किसी विशेष प्रकार की शिक्षा का 
प्रावधान नहीं किया है। कारीगरों ओर किसानों के लड़के भी प्रतिभाशाली, बुद्धिमान्‌ 
और मेधावी हो सकते हैं। ऐसे होनहार बच्चों के लिए तथा विभिन्न व्यवसाय और 
पेशे करने वाले लोगों के लिए कोई व्यवस्था न होने से प्लेटो की शिक्षा दोषपु्ण है । 
सेवाइन ने यह ठीक ही लिखा है कि प्लेटोने राज्य की अधिकांश जनसंख्या कृषक, 
कारीगर, मजदूर आदि वर्गो के लिए प्रशिक्षण की कोई व्यवस्था नहीं की है। उसके 
न्याय के सिद्धान्त के अनुसार समाज में सब वर्गों को अपने कत्तव्य का पालन करना 
चाहिए और इसकी शिक्षा मिलनी चाहिए, किन्तु वह वस्तुतः शिक्षा का प्रबन्ध केवल 
शासक वर्ग के लिए ही करता हे । प्लेटो स्वयं कुलीन वर्ग का था । उसने केवल उसी वर्ग 
के लिए शिक्षा की व्यवस्था की । किसानों और मजदूरों के लिए किसी प्रकार की शिक्षा 
का प्रबन्ध नहीं किग्रा । 

(ii) शिक्षा का एकांगी होना : नाटक, काव्य, चिकित्सा और कानून का 
शिक्षा में कोई स्थान न होना--प्लेटो चरित्र पर बहुत बल देता था और इसलिए 
नाटकों का घोर विरोधी था, क्योंकि नाटकों में परस्पर विरोधी चरित्र होते हैं। प्लेटो 
के मतानुसार चरित्र में एक क्रमवद्धता होनी चाहिए और उसका उद्देश्य सदैव सार्व- 
भौम सत्य को पाने का लक्ष्य होना चाहिए। इसी प्रकार प्लेटो कवियों का भी घोर 
विरोधी था और उसने अपनी शिक्षा-पद्धति में साहित्य की उपेक्षा की है। साहित्य 
वस्तुतः जीवन का दर्पण होता है और वह मनुष्यों में कोमल तथा सरस भावनाओं 
को विकसित करता है, उनके दृष्टिकोणों को व्यापक बनाता है; किन्तु प्लेटो ने इसकी 
उपेक्षा की हे । इसी प्रकार प्लेटो कानूनों का और शारीरिक चिकित्सा का विरोधी था । 
उसने इन दोनों विषयों को अपनी शिक्षा-पद्धति में स्थान नहीं दिया । उसका कहना था 
कि चिकित्सा इस बात का प्रमाण है कि शरीर में रोग है, उसी प्रकार कानून इस बात 
का प्रमाण है कि आत्मा में रोग है । 

(iii) गणित को श्रनुचित महत्व देना--प्लेटो ने अपनी उच्च शिक्षा में अंक- 
गणित और रेखा पर आवश्यकता - से अधिक अनुचित महत्व दिया है जो उचित नहीं 
प्रतीत होता है। 

(iv) शिक्षा-क्रम का लस्बा होना--प्लेटो का शिक्षा-क्रम अतीव लम्बा और. 
खर्चीला है । दस वर्ष की प्राथमिक शिक्षा के बांद वह उच्च शिक्षा का २० से ३० वर्ष 
तक ओर ३० से ४० वर्ष तक के शिक्षण की व्यवस्था करता है। इस प्रकार ३० वर्ष 
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की अवधि का शिक्षाकाल बहुत ही लम्बा है और इससे लाभ बठाने का उत्साह बहुत हो 
कम व्यक्तियों में सम्भव है । 

(४) आत्मनिर्भरता का अ्रभाव-_३०-३५ वर्ष तक शिष्य वने रहने वाले 
शासकों में प्रायः नवीन कार्यो के करने का उत्साह समाप्त हो जाता है। गुरू पर 
अवलम्बित रहने के कारण उनमें आत्मनिर्भरता और स्वयमेव कार्यं चलाने की योग्यता 
उत्पन्न नहीं होती हे । ऐसे व्यक्ति उत्तम शासक नहीं बन सकते हैं । 

(vi) व्यक्ति के विकास की उपेक्षा--प्लेटो की शिक्षा योजना में व्यक्ति के 
गुणों के स्वतन्त्र बिकास पर कोई बल नहीं दिया गया है। उसके वैयक्तिक विकास को 
राज्य के हितों के लिए बलिदान कर दिया गथा है । राज्य के अंग के रूप में ही उसके 
प्रशिक्षण का प्रबन्ध है 

(vii) शिक्षा पर राज्य का अनुचित नियन्त्रण--प्लेटो ने अपनी शिक्षान्व्यवस्था 
पर्‌ राज्य का प्रबल नियन्त्रण स्थापित किया है और इस वात की व्यवस्था की है कि 
कोई भी प्रशिक्षण राज्य का विरोधी नहीं होना चाहिए। इसी दृष्टि से उसने कवियों 
और नाटककारों को राज्य के नियन्त्रण में लाने का प्रयत्न किया है। किन्तु यह कैसे 
कहा जा सकता है कि राज्य जो कुछ चाहता है वह सही है: राज्य ही सत्य का प्रतीक है। 
इस प्रकार के राज्य के नियन्त्रण में कला और साहित्य का विकास सम्भव नहीं है। 
areca ठीक ही लिखा है कि “एक नैतिक उद्देश्य के लिए राज्य के पाश में जकड़ी 
हुई कला मानव की भावनाओं को स्पष्ट नहीं कर सकती और जो कला विशुद्ध कला के 
रूप में श्रोता या पाठक की भावनाओं को प्रभावित नहीं कर सकती वह उसके आचार 
पर भी कोई प्रभाव नहीं डाल सकती है 1! 

(viii) शिक्षा के उद्देश्य का स्पष्ट न होना- प्लेटो शिक्षा के कई प्रकार के 
उद्देश्य बताता है। इनमें एकरूपता नहीं है। एक जगह वह कहता है कि शिक्षा एक 
सामाजिक प्रक्रिया है जो व्यक्तियों को समाज के प्रति कर्तव्यों का ज्ञान कराती है और 
यह समाज में न्याय की व्यवस्था स्थापित करने का साधन है। दूसरी ओर वह 
शिक्षा को मानसिक रोग दूर करने के लिए मानसिक उपचार मानता है। उसके 
मतानुसार सारी बुराइयों की जड़ अज्ञान है। अज्ञान की समाप्ति कानून हारा नहीं 
हो सकती है, क्योंकि कानून केवल बाध्य नियन्त्रण की वस्तु है। शिक्षा द्वारा मनुष्य 
की चेतना में जागृति उत्पन्न करने के बाद वह स्वयं अपना नियन्त्रण करता है और 
उसे कानून की छड़ी से हाँकने की आवश्यकता नहीं होती है, राज्य की बुराई व्यक्तियों 
के आचरण में है और आचरण का सुधार शिक्षा से सम्भव है। इसी प्रकार वह अन्यत्र 
यह कहता है कि शिक्षा सामाजिक बुराइयों को जड़ से निर्मूल करने का प्रयत्न है। प्लेटो 
के अनुसार शिक्षा के लक्ष्य बदलते रहते हैं । कभी यह सत्य के विचार की उपलब्धि है, 


1. “Art controlled and confined by the state to the moral pur- 
pose, will loose its appeal to the emotions and failing to touch 
the hearer or the reader as art, it will fail to touch him as ethics.” 
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कभी अपना वैयक्तिक विकास है, कभी समाज-सेवा की भावना है तो कभी व्यक्ति को समाज 
के अनुरूप बनाना | इसीलिए बाकंर ने लिखा है कि “प्लेटो के शिक्षा के सिद्धान्त में कार्य 
के आदर्श और चिन्तन के आदर्श में बड़ी दुविधा है ।7 इस प्रकार लक्ष्य में स्पष्टता न होने से 
उसकी शिक्षा-पद्धति का प्रयोजन भी स्पष्ट नहीं है । 
दानिक राजाश्रों का शासन (The Rule of Philosopher Kings)— 
प्लेटो का यह विश्वास है कि शासक जब तक दार्शनिक नहीं होंगे, तब तक राज्यों में 
शान्ति और सुशासन स्थापित नहीं हो सकता है। उप्तने शासकों के लिए ५० वर्ष की 
आयु तक सुदीर्घ प्रशिक्षण की व्यवस्था की है। उसे अपने जीवन में एथेन्स आदि राज्यों 
के अज्ञानी शासकों के दुष्परिणामों को देखकर यह्‌ दृढ़ विश्वास हो गया था कि संसार 
में तव तक शान्ति नहीं स्थापित हो सकती, जब तक सच्चे दार्शनिक शासक न बनें। 
अतः उसने रिपब्लिक में लिखा था--“हमारे नगंर-राज्यों में तब तक कष्टों BT Ara 
नहीं होगा, जब तक दार्शनिक राजा न होंगे या इस संसार के राजाग्रों और राजकुमारों 
में दर्शन की भावना और शक्ति न होगी 2 
दाशं निक शासक की विशेषताएँ--प्लेटो ने यह लिखा है कि शासक में उच्चतम 
प्राकृतिक गुण होते हैं और वह इनका अधिकतम उपयोग करता है | वह सत्य का 
अन्वेषक है और तब तक अपना प्रयत्न जारी रखता है, जव तक उसे सच्चा ज्ञान नहीं 
प्राप्त हो जाता | उसमें तृष्णा तथा ऐन्द्रिथिक विषयों को भोगने की लालसा नहीं होती है। 
उसमें सुन्दर आत्मा के सभी गुण होते हैं। वह मृत्यु से नहीं डरता, उसे “न्याय, सौन्दर्य 
और संयम' के विचारों का तथा परम सत्‌ के विचार का और मानवीय जीवन के 
अन्तिम प्रयोजन या कार्यों का ज्ञान पहले बताई गई शिक्षा-पद्धति के द्वारा होता है। 
इस प्रकार का ज्ञानी और गुणी व्यक्ति ही प्लेटो की दृष्टि में शासक बनाया जाना 
चाहिए | 
प्लेटो ने दार्शनिकों के शासन को एक शासक होने पर राजतन्त्रका तथा अनेक 
शासक होने पर कुलीनतस्त्र (Aristocracy) का नाम दिया है। उसकी यह विशेषता 
है कि वह -इन्हें निरंकुश शासक बनाता है, जो किसी भी प्रकारं के कानूनों से बंधे नहीं 
होते। यद्यपि उसने निरंकुश शासन (Tyranny) को राजतन्त्र का सबसे भ्रष्ट रूप माना 
है, फिर भी उसने अपने आदर्श रांज्य में दार्शनिकों को निरंकुश शासक (Tyrants) 
माना है। यह उसके सिद्धान्तों में एक बड़ा दोष तथा असंगति है। इस दोष को 
दूर करने के लिए उसने शासक पर कुछ प्रतिबन्ध लगाकर उसे नियन्त्रित करना 


चाहा है। 


1. “In Plato's educational theory there is certain wavering tet- 
ween the ideal of action and that of contemplation 
—E Barker, Plato and his Predecessors, p. 213 
“Until philosophers are kings or kings and princes of this 
world have the spirit and power of philosophy, cities will never rest 
from their evils ; : 
: eR 
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चार प्रतिबन्ध-प्लेटो के मतानुसार दार्शनिक शासक चार प्रकार के नियमों 
का पालन करने के लिए बाधित था--(१) दार्शनिक शासक को अपने राज्य में धनी- 


निर्धन का भेद अथवा सम्पन्तता या निर्धनता को नहीं बढ़ने देना चाहिए, क्योंकि इससे ' 


अनेक प्रकार की बुराइयाँ उत्पन्न होती हैं। 

(२) राज्य का आकार इतना अधिक नहीं बढ़ना चाहिए कि उसकी एकता 
खण्डित होने लगे | 

(३) उन्हें न्याय की ऐसी व्यवस्था वनाए रखनी चाहिए कि प्रत्येक व्यक्ति अपने 
निश्चित कार्य का पालन करता रहे। 

(४) दार्शनिक शासक शिक्षा-पद्धति में कोई नवीन परिवर्तन नहीं करेगा, अतः 
प्लेटो अपने दार्शनिक राजा को इन बन्धनों द्वारा एक अपरिवर्तनशील सामाजिक व्यवस्था 
का संचालक एवं सेवक बनाता है तथा उसकी सत्ता को मर्यादित करता है। 

किन्तु दार्शनिक राजा पर उपर्युक्त प्रतिवन्ध होते हुए भी इस अवस्था में कई 
गम्भीर दोष हैं। ये निम्नलिखित हैं 

दार्शनिक राजाश्रों के शासन के सिद्धान्त की ग्रालोचना--() अब्या- 
वहारिकता-यह सर्वथा श्रव्यावहारिक योजना है । शास्त्रों का तथा लौकिक व्यवहार 
का पुरा ज्ञान रखने वाले तथा सांसारिक विषयों में अनुराग न रखने वाले दार्शनिक 
दुर्लभ हैँ । तत्व चिन्तन में लीन रहने के कारण वे प्रायः सांसारिक विषयों से पराड मुख 
और लोकव्यवहार से शून्य होते हँ । 'पात्राधारं तैलं तैलाधारं पात्रम्वा' (बर्तन में तेन है 
या तेल में वर्तन है, इसके लिए तेल-भरे बर्तन को उलटकर देखने वाले) मूढ़ बुद्धि 
दार्शनिकों की कमी नहीं है। प्लेटो के बड़े भाई श्ररेमान्तांस ने सुकरात को चेतात्रती 
देते हुए कहा था कि दर्शन के प्रेमी जब ३५ वर्ष तक इसक। ग्रध्ययन करेंगे तो वे 
बिलकुल निकम्मे हो जायेंगे (रिपब्लिक, पुष्ठ १९०)। इस आयु तक उनके विचार, 
प्रवृत्तियां और स्वभाव परिपक्व हो जाते हैं। उनसे १५ वर्ष तक संसार की ठोकरें 
खाकर व्यावहारिक ज्ञान सीखने की आशा दुराशामात्न है। ऐसे कोरे दार्शनिक शासन 
करने के लिए नितान्त अयोग्य हैँ। शासन करने के लिए दर्शन की फक्किकाओं का 
नहीं, किन्तु मनुष्यों के मनोविज्ञान का, कानून का, सैनिक व रणनीति का और अर्थशास्त्र 
होना चाहिए, न कि गणित का या 'परम सत्‌' के विचार का । प्लेटो के 
दा राजा उसके आदर्श राज्य (Ideal State) का शासन करने में भले ही सफल 
हों, किन्तु व्यावहारिक जगत्‌ में सफल नहीं हो सकते । 

' (1) निरंकुश शासन का समर्थेन--प्लेटो ने दार्शनिक को शासन का अमर्थादित 
अधिकार देकर निरंकुश शासन का समर्थन किया है। यद्यपि उसने अपने शासन पर 
चार प्रकार के प्रतिबन्ध लगाए हैं, किन्तु वे उसकी स्वच्छन्दता को रोकने के लिए पर्याप्त 
नहीं हैं । एक्टन के शब्दों में, “सत्ता मनुष्य को बिगाइती है श्रौर पुर्ण सत्ता पुर्ण रूप से 
बिगाड़ती है।” कौटिल्य ने लिखा है कि शक्ति मन को दूषित कर देती है (बलं fad 
बिकरोति, अधि० ७, ३,१४)। सत्ता का मद स्वाभाविक है | मदोन्मत स्वच्छन्द शासकों 
का स्वेच्छाचारी शासन वही दुर्ष्पारिणाम उत्पन्न करने वाला है जिसके निवारण के लिए 
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प्लेटो १९ 
(iii) नागरिकों को पशुतुल्य बनाना--दाशंतिक को इच्छानुसार अधिकारों 
का प्रयोग करने की स्वतन्त्रता देकर प्लेटो ने राज्य के अन्य सभी व्यक्तियों को जड 
मशीन के पुर्जे बना दिया है, विचारों की स्वतन्त्रता के और स्वशासन के मूल्यवान्‌ 
अधिकार उनसे छीन लिए हैं। यह यूनानियों के इस विचार के सर्वथा प्रतिकूल है कि 
राज्य समान अधिकार रखने वाले व्यक्तियों का संगठन है। दार्शनिक राजा द्वारा शासित 
होने वाले राज्य के प्रजाजन गडरिये द्वारा देखभाल किए जाने वाले पशुओं के रेवड की 
भाँति हैं। 

(iv) श्रयोग्य व्यक्तियों को शासन देना--अध्यात्मविद्या और दर्शन का 
अत्यधिक चिन्तन व्यक्तियों को सनकी और व्यरबहारशुन्य बना देता है। ऐसे व्यक्ति 
शासन करने में अयोग्य होते हैं। 

(४) दार्शनिकों के श्रहंकार का शासन में बाधक होना--दार्शनिक राजाओं का 


शासन इसलिए भी सफल नहीं हो सकता कि ये अपने को 'अफलालून' मानते हुए जनता से 


परामर्शं नहीं लेते, उसे हेय समझते हैं, अपने विज्ञारों और सुधारों के उत्साह में 
जनता की मनोवृत्ति और आकांक्षाओं को नहीं समझते और क्रान्तिकारी परिबर्तनों 
को प्रस्तावित कर समाज में विक्षोभ उत्पन्न करते हैं। जोवेट (Jowett) के शब्दों में 
“दार्शनिक राजा या तो भविष्य में बहुत दूर तक देखने वाला होता है या अतीत में 
पीछे की ale देखता है, वतमान की वास्तविकता से उसका कोई सम्बन्ध नहीं 
होत(।! 

(vi) विरोधाभासयुक्त होना--प्लेटो का दार्शनिकों के शासन का विचार 
परस्पर विरोधी बातों ओर सिद्धान्तों से परिपूर्ण है। इसमें एक ओर दार्शनिकों को शासन 
करने के असीम अधिकार दिए गए हैं, दूसरी ओर उनके शासन पर चार प्रकार के 
प्रतिबन्ध लगाए हें । निरंकुश शासन का प्रतिबन्धों से कोई सामंजस्य नहीं हो सकता है। 
दोनों एक-दूसरे के विरोधी हैं । इसी वात को ध्यान में रखते हुए बाकर ने इसे रिपब्लिक 
का सबसे बड़ा विरोधाभास कहा है, यह पत्नियों के साम्यवाद से भी बड़ा 
विरोधाभास है।* ट 

(vii) समानता के सिद्धान्त की उपेक्षा--इसमें यह मान लिया गया हे कि 
केवल दार्शनिक ही ज्ञान और गुण से सम्पन्न होते हैं, राज्य के अन्य वर्गों में इसका अभाव 
होता है । यह लोकतन्त्र द्वारा स्वीकार किए जाने वाले समानता के आधारभूत सिद्धान्त 
के प्रतिकूल है। समाज में होनहार प्रतिभाशाली व्यक्ति सभी वर्गों में होते हे । किन्तु 
प्लेटो ने इन्हें दार्शनिकों की बपौती और विशेषाधिकार बना दिया है । 


1. “The philosopher king is apt to be looking into the distant 
future or back into the remote past and unable to see actions and 
events of the present.” : —Jowett. 

2. “The greatest paradox of the Republic, greater even than 


the paradox of communism is the communism of wives.” 
—Burker, Greck Political Theory, p. 205 
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२० प्रमुख राजनीतिक विचा रक 


(viii) प्रतिनिधि शासत का विरोध--प्रतिनिधि शासन की व्यवस्था में 
जनता शासन करने के लिए अपने प्रतिनिधियों को चुनती है, उसे इन प्रतिनिधियों को 
हटाने का भी अधिकार रहता है। किन्तु दार्शनिकों के शासन में लोकतन्त्र के इस 
मौलिक सिद्धान्त को अस्वीकार किया गया है। इन दोषों के कारण यह सिद्धान्त दोष- 
पूर्ण है। 

प्लेटो ने यद्यपि अपने स्वप्नद्रष्टा दार्शनिकों को व्यावहारिक आदर्शवादी बनाने 
का प्रयत्न किया है, किन्तु इतिहास में ऐसा कोई उदाहरण नहीं है। वह स्वयं सिराक्यूज़ 
के दियोनिसियस को आदर्श दार्शनिक राजा नहीं बना सका था। 


साम्यवाद का सिद्धान्त 

प्लेटो ने अपने आदर्श राज्य में न्याय को बनाए रखने के लिए शिक्षा-पद्धति 
के साथ एक नवीन सामाजिक व्यवस्था को स्थापित करने पर बल दिया है। इसमें 
साम्यवाद पर बल दिया गया है। इसके अनुसार संरक्षकों तथा सैनिकों को राज्य 
के हित की दृष्टि से वैयक्‍तिक सम्पत्ति और परिवार नहीं रखना चाहिए, क्योंकि 
ये उनके निश्चिन्त और निष्पक्ष भाव से शासन-कार्य करने के स्वकत्तव्य के पालन में 
बाधक होंगे; वे सम्पत्ति और परिवार के झंझटों में फंसे रहने के कारण राज्य के 
कार्यों की उपेक्षा करेंगे । अतः प्लेटो ने ठीक ढंग से शासन के संचालन के लिए 
सम्पत्ति और परिवार के क्षेत्र में साम्यवाद की व्यवस्था आवश्यक मानी है। यहाँ 
पहले उसके सम्पत्तिविषयक साम्यवाद का तथा बाद में परिवारविषयक साम्यवाद का 
वर्णन किया जायगा । 

सम्पत्तिविषयक साम्यवाद- प्लेटो ने सम्पत्तिविषयक साम्यवाद का समर्थन 
निम्नलिखित आधारों पर किया g— 

१. मनोवज्ञानिक श्राधार--प्लेटो आत्मा के तीनं तत्व या विशेष गुण मानता 
है; ये हैं--'विवेक, उत्साह और काम'। इनके आधार पर प्लेटो ने समाज को तीन 
वर्गों में बाँठा है-संरक्षक, सैनिक और उत्पादक। उसके न्याय के विवार के अनुसार 
प्रत्येक व्यक्ति को केवल अपने कत्तव्य का पालन करना चाहिए। अतः सैनिकों और 
संरक्षकों को उत्पादक वर्ग की आथिक वृत्तियों का परित्याग करना चाहिए। ऐसा न 
करने से वे रक्षक अपने स्वार्थ के लिए भक्षक बन सकते हें । बुद्धि द्वारा ही मनुष्य यह 
अनुभव करता है कि वह राज्यका अंग है और राज्य की सेवा के लिए उसे अपनी 
वैयक्तिक सम्पत्ति का त्याग करना चाहिए। मनुष्य अपने वैयक्तिक स्वार्थो की पूर्ति के 
लिए अपने कर्तव्य भूल जाता है, इस कारण रक्षक भक्षक बन जाता है। प्लेटो ने यह 
लिखा है कि पशुओं की देखभाल करने वाले कुत्ते को जब भख भेड़िया बना 
सकती है तो यह संनिकों ग्रौर संरक्षकों की बुद्धि को भी स्वार्थपरता से दृषित कर 
सकती है। बुद्धि निःस्वार्थ होती हे । इसका यह अर्थ है कि इससे अनुप्राणित मनुष्य 
अपने वैयक्तिक स्वार्थ को त्यागकर सामूहिक कल्याण के कार्य में लग जाता है | बुद्ध 
द्वारा ही मनुष्य यह अनुभव करता हैं कि वह राज्य का अंग है और राज्य की सेवा तथा 
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हित,के लिए उसे स्व-अर्थ का या अपनी वैयक्तिक सम्पत्ति का त्याग करना चाहिए । अतः 
समाज में विशुद्ध बुद्धि और विवेक को बनाए रखने के लिए साम्यवाद की व्यवस्था 
आवश्यक है । अतः विशुद्ध बुद्धि और विवेक को बनाए रखने के लिए साम्यवाद समाज में 
आवश्यक हो जाता है। 

२. राजनीतिक ग्राधार--इस कारण भी प्लेटो ने साम्यवाद का समर्थन किया 
है, क्योंकि एक ही वर्ग के हाथ में यदि राजनीतिक और आथिक शक्ति चली जाए तो यह 
राजनीतिक जीवन की विशुद्धता व क्षमता के लिए बहुत घातक होती है। जहाँ-कहीं 
ऐसा होता है वहाँ राजनीतिक सत्ता रखने वाला वर्ग आथिक स्वार्थो की सिद्धि करते 
हुए बुद्धिमत्ता को और निःस्वार्थ रहने के कत्तव्य को भुला देता है। इससे प्रजा वर्ग में 
असन्तोष उत्पन्न होता है और राज्य दो विरोधी वर्गो में बेंट जाता है। अतः राज्य की 
अखण्डता को बनाए रखने के लिए साम्यवाद आवश्यक है | 

३. दार्शनिक श्राधार--इस कारण से इसे विशेष कार्य (Specific Function) 
के सिद्धान्त पर पुष्ट किया गया है। जिन्हें शासन करने का महत्वपूर्ण एवं विशेम कार्य 
सौंपा गया है, उन्हें अपने कार्य में बाधा डालने वाली सभी सांसारिक वस्तुओं से दूर 
रहना चाहिए। धन भी उसी प्रकार की वस्तु है। अतः संरक्षकों (Guardians) को 
इससे पृथक्‌ रहना चाहिए । भारतीय साहित्य में इसी दृष्टि से संन्यासियों को स्वर्ण के 
स्पर्शं से दूर रहने को कहा गया है । 

प्लेटो ने अपना साम्यवाद राज्य के दो छोटे-छोटे वर्गो--शासकों तथा सैनिकों 
तक ही सीमित रखा है। उसके मतानुसार इनके पास कोई सम्पत्ति नहीं होती चाहिए | 
“इनके पास न तो अपने निजी घर होते हैं और न ही अन्य किसी प्रकार की जमीन- 
जायदाद, चल या अचल सम्पत्ति ।” प्लेटो ने शासन करने वाले संरक्षकों के लिए ऐसे 
शिविरों में रहने की व्यवस्था की है, जो सदैव खुले और सार्वजनिक हों। वह इन्हें 
रुपया-पैसा, सोना-चाँदी रखने का निषेध करते हुए कहता हे--“सारे नगर-निवासियों 
में केवल इन्हीं के लिए सोने-चांदी को हाथ में लेना अथवा स्पशे करना या उनके साथ 
एक छत के नीचे रहना या आभरणों के रूप में उनको अपने अंगों में धारण करना 
अथवा सोने-चांदी के पात्रों का खाने-पीने के लिए उपयोग करना अवध होगा । इस प्रकार 
रहते हुए वे अपनी भी रक्षा कर सकेंगे और अपने नगर की भी । किन्तु जबकभी वे 
अपनी भूमि; घर और धन उपाजित कर लेंगे तब वे अपने अन्य नगरवासियों के सहायक 
बने रहने की अपेक्षा उनसे द्वेष करने लग जाएंगे | उनके जीवन के सारे दिन नागरिकों से 
घृणा करने में और उनके द्वारा घृणा. किए जाने Hee बीतेंगे और इस प्रकार 
अन्त में वे अपने तथा राष्ट्र के सर्वनाश का ही मार्ग प्रशस्त करेंगे |? राष्ट्र का विध्वंस 


1. “And they alone of all the citizens may not touch or handle | 
silver or gold, or be under the same roof with them, or wear them, 
or drink from them. And this will be their salyation, and they will be 
the saviours of the state. But should they ever acquire homes or lands 
| Or money of their own; they will become good housekeepers and 
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करने वाले इन दुष्परिणामों से वचने के लिए ही प्लेटो यह व्यवस्था करता है कि इसका 
संचालन करने वाले शासकों तथा संरक्षकों (Guardians) को अपने पास किसी प्रकार 
की वैयक्तिक सम्पत्ति नहीं रखनी चाहिए । 

साम्यवाद की विशेबताएँ--(१) दार्शनिकों तक सीमित होना--इसको पहली 
विशेषता यह है कि यह साम्यवाद सब नागरिकों के लिए नहीं, किन्तु केवल शासकों AT 
संरक्षकों के लिए है। इसका उद्देश्य सारे समाज का कल्याण है, किन्तु यह सारे समाज 
द्वारा व्यवहार में नहीं लाया जाता है । 

(२) इसकी दूसरी विशेषता इसका तयस्पात्मक (45०९1०) स्वछ है ! यह TT 
के शासक वर्गो को कांचन और कामिनी का मोह छोड़कर वीतराग संन्यासी की तरह 
तथा निरन्तर जनकल्याण की भावना में संलग्न रहेने के लिए विवश करता है। 

(३) तीसरी विशेषता इस साम्यवांद का श्राथिक नहीं, किन्तु राजनीतिक होना 
है । वर्तमान साम्यवाद का प्रधान उद्देश्य समाज में विद्यमान आथिक विषमता दूर 
करना है, किन्तु प्लेटो इससे तत्कालीन राजनीति के दोष दूर करना चाहता है। उसका 
यह उद्देश्य है कि भ्रष्टाचार से धन कमाने वाले तथा शासन-कला का ज्ञान न रखने वाले 
उस समय के शासकों के स्थान पर करों द्वारा वसूल की गई राशि से निश्चित वेतन 
पाने वाले तथा शासन-कला में सुशिक्षित एवं निर्भीक व्यक्तियों का प्रशासन स्थापित 
हो। 

बर्तमान साम्यवाद से तुलना, समानताएँ और भेद--मंक्सी ने लिखा है कि 
परिचिमो जगत्‌ में प्लेटो साम्यवादी विचारों का प्रथम प्रेरणा-स्रोत है ale रिपब्लिक 
में सभौ साम्यवादी att समाजवादी विचारों के मूल बीज मिलते हैं। किन्तु यह 
धारणा पूरी तरह सत्य नहीं है। प्लेटो तथा वर्तमान समथ के साम्यवाद में कई समान- 
ताओं के कारण यह धारणा उत्पन्न हुई है। दोनों में प्रमुख समानताएँ निम्नलिखित 
ह 

(१) दोनों राज्य को सर्वोपरि मानते हुए उसके हितों को प्रधानता देते हैं, 
व्यक्ति के हितों को गौण समझते हैं। 

(२) दोनों मनुष्य की स्वार्थप्रधान मौलिक प्रवृत्ति की उपेक्षा करते हैं । 

ह (३) दोनों व्यष्टिवाद पर आधारित अनियन्त्रित आथिक प्रतियोगिता को हटाना 
चाहते हैं । 
(४) दोनों राज्य में न्याय” की व्यवस्था स्थापित कर राजनीतिक एकता और 
सामाजिक भाईचारे के भाव को बढ़ाना चाहते हैं। 
(५) वर्तमान साम्यवादी समाज के सभी वर्गों की वैयक्तिक सम्पत्ति का पूर्णरूप 


husbandmen instead of guardians; enemics and tyrants instead of allies 
of other citizens; hating and being hated, plotting and being plotted 
against; they will pass their whole lives in much greater terror of 
internal and of external enemies and the hour of ruin both to 
themselves and to the rest of the state will be at hand.” 

—-B. Jowett, The Dialogues of Plato, Vol. 2, 9. 103-4, 
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से अन्त करना चाहता है। प्लेटो अपने समाज के केवल दो उच्च वर्गो--संरक्षकों एवं 
सँनिकों के लिए वैयक्तिक सम्पत्ति रखने का निषेध करता है। 

(६) दोनों सार्वजनिक तथा सामाजिक हित में ही व्यक्ति का हित समझते हैं। 
इन समानताओं के कारण दोनों में सादृश्य का होना स्वाभाविक है। 

किन्तु दोनों में निम्नलिखित भेद यह स्पष्ट करते हैं कि प्लेटो का साम्प्रवाद 
आधुनिक साम्यवाद से बहुत भिन्नता रखता है-- 

_ (१) प्लेटो का साम्यवाद राजनीतिक (Political) है, उसने उस समय के 
राज्यों में भ्रष्टाचार और कुशासन को दूर करने के लिए इसकी व्यवस्था की थी। 
वर्तमान साम्यवाद आर्थिक (Economic) है, इसमें पूँजीवाद के कारण समाज में उत्पन्न 
आशिक विषमता को दूर करने का प्रयत्न किया गया है | 

७ (२) प्लेटो का साम्यवाद अधूरा या श्राधा साम्यवाद (Half Communism) 

म है। यह पूरे समाज के लिए नहीं है, किन्तु उसके अल्पसंख्यक भाग शासक और सेनिक 
वर्गों के लिए है अतः यह अभिजाततन्त्रीय (Aristocratic) है। किन्तु आधुनिक 
साम्यवाद आथिक विषमता को उत्पन्न करने वाले सभी साधनों--भूमि, खानों, 
कारखानों पर समाज का स्वामित्व स्थापित करना चाहता है, अतः यह समाज के सब 
वर्गो के लिए होने के कारण लोकगन्त्रीय (Democratic) है। 

(३) प्लेटो का साम्यवाद निषेघ।त्मक (Negative) है, वह भौतिक धन-सम्पत्ति 
को शासकों के राजकार्य के संचालन में बाधक समझता है और इस कारण उन्हें सम्पत्ति 
रखने के अधिकार से वंचित करता है। किन्तु आधुनिक साम्यवाद भौतिक साधनों को 
बड़ा महत्व देता है और इन्हें सबके जीवन के लिए आवश्यक समझते हुए इनके समान 

| वितरण पर बल देता है, अतः इसका दृष्टिकोण भावात्मक (Positive) है । 

(४) प्लेटो के साम्यवाद में सम्पत्ति की सामूहिक व्यवस्था के साथ, स्त्रियों के 
बारे में भी साम्यवाद की व्यवस्था मानी गई है । वतमान साम्यवाद स्त्रियों के सम्बन्ध में 
| इस व्यवस्था को नहीं मानता है | 
| (५) दोनों का उद्देश्य समाज में न्याय की व्यवस्था स्थापित करना है, तथापि 
दोनों के "न्याय! के स्वरूप में अन्तर है। प्लेटो का न्याय सब व्यक्तियों द्वारा अपने 
कर्तव्यों का पालन है; किन्तु आधुनिक साम्यवादी न्याय.का अर्थ व्यक्ति को उसके 
परिश्रम के अनुरूप वेतन देना मानते हैं, इसे दिलाने के लिए साम्यवाद का समर्थन 
करते हैं। 

(६) प्लेटो का दृष्टिकोण आध्यात्मिक और धर्म-प्रधान हे; किन्तु वतमान. 
साम्यवादी इ्न्द्वात्मक भौतिकवाद में विश्‍वास रखते हुए भौतिक जगत्‌ को वास्तविक 
मानता है, वह किसी आध्यात्मिक सत्ता में विश्वास नहीं रखता है, «क्रमे को अफीम 
समझता है। ; 

(७) आधुनिक साम्यवाद के प्रमुख सिद्धान्त हैं--आंथिक विषमता को दूर . 
करना, उत्पादन. के सभी साधनों का राष्ट्रीयकरण और सम्पत्ति का समान वितरण। | 
ath साम्यवाद में इनमें से एक भी तत्व नहीं हैं। अतः टेलर ने यह सत्य ही लिखा हे 
कि “रिपब्लिक के समाजवाद AIT साम्यवाद के सम्बन्ध में बहुत-कुछ कहा जाते के 
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२४ प्रमुख राजनीतिक विचारक 


बावजद वस्ततः इस ग्रन्थ में न तो समाजवाद पाया जाता है श्रौर न ही साम्यवाद 


मिलता है ।” 


प्लेटो के तथा वर्तमान साग्यवाद की तुलना 


Ho प्लेटो का साम्यवाद 


ग्राधूनिक सास्यवाद 


१. यह राजनीतिक व्यवस्था है, इसका. 


उद्देश्य है राज्य के कुशासन तथा 
भ्रष्टाचार को दूर करना हें । 

२. यह केवल शासक वर्ग और सँनिकों के 
लिए होने के कारण अधूरा साम्यवाद 
है 

३. यह समाज के उच्च वर्गो तक सीमित 
होने के कारण अभिजाततन्त्रीय 
(Aristocratic) है | 

४. यह शासकों को धन सम्पत्ति से वंचित 
करने के कारण निषेधात्मक (Nega- 
tive) 1 

५. यह सम्पत्ति के साथ स्त्रियों के बारे में 
साम्यवाद की व्यवस्था करता है | 

६. इसके अनुसार न्याय का आशय सब 
व्यक्तियों द्वारा अपने कत्तव्यों का 
पालन है। 

७. यह आध्यात्मिक है। 

८. यह धामिक है। 

€. इसका प्रधान उद्देश्य दार्शनिक 
राजाओं को धनलोलुपता व स्वार्थ- 
परता से मुक्त रखते हुए निष्पक्ष 
भाव से शासन का कार्य करने में 
सहायता देना है। 

१०. यह्‌ वैयष्तिक सम्पत्ति का विरोधी 
नहीं है | 


. यह आथिक समानता के उद्देश्य से 
प्रेरित है। 


~ 


२. यह्‌ पूरे समाज के लिए होने के कारण 
समूचा साम्यवाद है। 


३. यह समाज के सभी वर्गो के लिए होने 
के कारण लोकतन्त्रीय (Democratic) 
है। 

४. यह सब व्यदितयों के लिए धन के 
समान वितरण पर बल देने के कारण 
भावात्मक (Positive) है। 

५. यह ऐसी व्यवस्था नहीं करता है । 


६. यह न्याय का अर्थ व्यक्ति को उसके 
परिश्रम के अनुसार मजदूरी या देतन 
देना समझता है । 

७. यह भौतिकवादी है । 

८. यह धर्म को अफीम समझता है। 

६. इसका उद्देश्य आथिक विषमता द्र 
करना, उत्पादन के साधनों का राष्ट्रीय- 
करण तथा सम्पत्ति का समान वितरण 


है। 


१०. यह वैयक्तिक सम्पत्ति का उन्मूलन 
करना चाहता है। 


श्ररस्तु द्वारा प्लेटो के सम्पत्तिविषयक साम्यवाद की आलोचना--प्लेटो के 
प्रमुख शिष्य अरस्तू ने अपने गुरु की इस विषय में कटु आलोचना करते हुए कहा था-- 


(१) झगड़ा बढ़ाना--यह व्यवस्था समाज में झगड़ों और फूट को बढ़ाने वाली 
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है । साम्यवाद की व्यवस्था में वैयक्तिक सम्पत्ति न होने के कारण व्यक्तिगत स्वार्थ का 
क्षेत्र सुनिश्चित नहीं होता हे । अतः इसमें विवाद अधिक होगा और समाज की उन्तति 
रुक जाएगी । 

(२) पुरुषार्थं की भावता का लोप--मनुष्य के हृदय में निजी सम्पत्ति रखने 
की स्वाभाविक प्रवृत्ति होती है, और इसको बढ़ाने के लिए वह सदा प्रयत्नशील रहता 
है, इससे समाज की उन्नति और वृद्धि होती रहती है । किन्तु साम्यवाद में निजी सम्पत्ति 
न होमे के कारण व्यक्ति में पुरुषार्थ की भावना नहीं रहती है, समाज का विकास रुक 
जाता है। 

(३) परोपकार के काम न करना--वैयक्तिक सम्पत्ति के कारण व्यक्ति 
परोपकार के कार्य कर सकता है; मित्रों, अतिथियों, अभ्यागतों अथवा साथियों के प्रति 
दया और सहायता करने से उसे अत्यधिक आनन्द प्राप्त होता है। 

(४) एकता शिक्षा द्वारा Tat न करना--प्लेटो राज्य की एकता तथा उन्नति 
के लिए वैयक्तिक सम्पत्ति का अन्त करना चाहता है; किन्तु यह एकता उपयुक्त शिक्षा 
द्वारा ही स्थापित हो सकती है, न कि साम्यवाद द्वारा | 

(५) समाज कौ एकता को खतरे में डालना--प्लेटो के साम्यवाद में 
अधिकांश नागरिकों पर यह सिद्धान्त लागू न करके राज्य को दो विषम समुदायों में 
बाँट दिया गया है, इससे राज्य की एकता बनाए रखना असम्भव हो जाता है। 

परिवारविषयक अथवा पत्नियों क! साम्यवाद--प्लेटो ने संरक्षक एवं सैनिक 
वर्ग को न केवल वैयक्तिक सम्पत्ति से, किन्तु अलग-अलग घरों में अपना परिवार 
बनाकर रहने की व्यवस्था से भी वंचित किया है। इस व्यवस्था में उसका यह उद्देश्य 
था कि शासक सम्पत्ति और स्त्रियों के मोह तथा चिन्ताओं से मुक्त होकर अपने कत्तव्य 
का पालन करें। परिवार का मोह कई वार धन के मोह से अधिक प्रवल होता है, अतः 

| प्लेटो अपने शासकों को इस जंजाल से मुक्‍त कराने के लिए यह व्यवस्था करता है। 

? प्लेटो ने अपने सिद्धान्त का स्वरूप बताते हुए कहा है--“संरक्षक स्त्री या 
पुरुषों में कोई भी अपना निजी घर (परिवार) नहीं बन,एगा (कोई भी किसी के 
साथ व्यक्तिगत रूप में सहवास नहीं कर सकेगा), स्त्रयां सरको समान खूप से 
aferat होंगी, इनकी सन्त:न भी समान रूप से सबको होंगी और न तो माता-पिता 
पती सश्तान को जान सकेंगे और न सन्तान माता-पिता को ।'” प्लेटो ने अपनी | 
इस योजना की पुष्टि निम्नलिखित गुक्तियों के आधार पर की है-- 

(i) share के घातक प्रभाव से राज्य के संरक्षकों को मुक्त करना वह 
परिवार को सब प्रकार की स्वार्थपुण भावनाओं को उत्पन्न करने वाला तथा संकीर्ण 
विचारों को जन्म देने वाला मानता है | यह मनुष्यों को पारिवारिक चिन्ताओं में डालकर 
उन्हें कर्त्तव्य-विमुख करता है और समाज में 'न्याय' को स्थापित करने में बाधा डालता 


Sigil. “No one man and one woman are to set up hoseu together 
privately; wives are to be held incommon by all so too are the 


children, and no parent isto know his own child, nor any child 
his parent.’ —Republic, | 
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है, अतः प्लेटो परिवार की व्यवस्था का अन्त करना चाहता हे । (सकी है 
(ii) नारियों की मुक्ति तथा समानाधिकार--उन दिनों एथेन्स में नारियों की 
स्थिति बहुत गिरी हुई थी, वे घर की चहारदीवारी में बन्द रहती थीं। उसकी दृष्टि में 
स्त्रियों का जीवन चूल्हे-चौके में बरबाद हो रहा था। वह नर-तारी की योग्यता में 
विशेष अन्तर नहीं मानता था और योग्य स्त्रियों को घर की चहारदीवारी से 
बाहर निकालकर उनकी प्रतिभा और शक्ति का प्रयोग राज्य के हित में करने को 
उत्सुक था | उसका यह मत था कि प्रकृति ने नारी को नर की भाँति राज्य के सभी कार्य 
करने में समर्थ बनाया है। उसके मतानुसार “स्त्री प्राकृतिक रूप से राज्य के सभी कार्यो 
में भाग लेने की योग्यता रखती है ।” इसकी पुष्टि उसने एक मनोरंजक कि तु ही कोटि के 
दृष्टान्त से की है। जिस प्रकार कुत्ता अपने स्वामी के जान-माल की रक्षा करता है, उसी 
प्रकार प्लेटो की व्यवस्था में संरक्षक (Guardians) राज्य के हित की रक्षा करते हैं । 
उसने रक्षकों की तुलना पहरा देने वाले कुत्तों से की है और उसका यह मत है कि जैसे 
शिकार के कार्य को कुत्ता एवं कुतिया दोनों कर सकते हैं उसी तरह नर-नारी भी 
राज्य की रक्षा का कार्य करने में समान रूप से समर्थ हैं।' उनमें बल की दृष्टि से भले 
ही कुछ अन्तर हो, किन्तु योग्यताओं की दृष्टि से कोई अन्तर नहीं है । इन दोनों में कोई 
ऐसा भेद नहीं, जो उनके राजनीतिक जीवन में भाग लेने में बाधा बन सके । प्लेटो स्त्रिथों 
को परिवार की सेवा से मुक्त करके राज्य की सेवा में लगाना चाहता था । इसमें वह 
feaat के साम्यवाद के अतिरिक्त कोई अन्य व्यवस्था नहीं कर सकता था, क्योंकि सं रक्षकों 
के लिए वह यह पहले ही मात चुका है कि वे खुले सार्वजनिक शिविर में रहेंगे | उनके पास 
अपनी पत्नी रखने के लिए कोई पृथक्‌ स्थान या घर न होगा । स्त्री संरक्षकों को भी 
इसी प्रकार का जीवन विताना है, अत: इस अवस्था में स्त्रियों के साम्यवाद की व्यवस्था 
स्वाभाविक थी | 
' (11) उत्तम सन्तान प्राप्त करना--सुप्रजननशास्त्र कौ दृष्टि से भी प्लेटो 
का यह व्यवस्था आवश्यक 'प्रतीत होती थी । उसका यह मत था कि उत्तम जाति के 
शिकारी कुत्ते, मगे, घोड़े प्राप्त करने के लिए जैसे शक्तिशाली और उत्तम गुणों वाले 
नर-मादा का समागम कराया जाता है (रिपब्लिक, पृष्ठ १५४-५५), वैसे ही “मानव 
समुदाय a नष्ठ अवस्था में बनाए रखना हो तो श्रेष्ठ पुरुषों का श्रेष्ठ स्त्रियों से 
सहवास अधिक-से-अधिक सम्भव दशाओं में होना चाहिए 1? और फिर यदि संरक्षकों के 
समुदाय को पारस्परिक फूट और कलह से यथासम्भव मुक्त रखना हो तो - उपर्युक्त 
प्रबन्ध के उपाय को जानकारी शासकों के अतिरिक्त और किसी को नहीं होनी चाहिए 1” 


1. “The guardians are to function as watchdogs of the heid. 
Do we separate dogs along lines of sex in the work of hunting and 


EE = —Republic, 
. “If we are to keep our flock at the highest pitch of excellence, 
there should be as many unions of the best of both sexes and as few 
of the inferior, a possible, and only the offspring of the better unions 
should be kept. ५ 
Republic. 
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(रिपब्लिक, To १५५ ५६) । अपनी योजना को क्रियात्मक रूपरेखा देते हुए उसने 
यह व्यवस्था की है कि इस प्रकार का सहवास कुछ विशेष अवसरों पर ही हो। “हमको 
कुछ उत्सवों और यज्ञों का विधान करना होगा, जिनमें वर-वधुओं का सस्मिलन 
होगा तया हमारे कवियों को इस समय सम्मन्त होते वाले विवाहों के अनुरूप स्तोत्रों की 
रचना करनी होगी ।” ऐसी पद्धति की योजना करनी होगी कि निकृष्ट जन वर-वधू के 
वरण के अवसर पर शासकों को दोष न देकर दैव को दोष दें। श्रेष्ठ पुरुषों को श्रेष्ठ 
स्त्रियों के साथ सहवास के अधिक अवसर प्राप्त होने चाहिए । किन्लु सन्तान होने 
के बाद उनका इससे कोई सम्बन्ध न रहेगा, उनकी देखरेख के लिए नियुक्त स्त्री-पुरुष 
पदाधिकारी इन बच्चों को राजकीय शिणुगृहों में उन धायाओं के पास पहुँचा देगे, जो 
नगर के अलग मुहल्ले में रहती हों । निकृष्ट और सदोष सन्तानों को अज्ञात स्थान में 
छिपा कर नष्ट कर दिया जाएगा ताकि किसी को यह पता न चले कि उनका क्या हुआ | 

बच्चों का पालन-पोषण करने वाले पदाधिकारी इसका पूरा प्रयत्न करेंगे कि कोई माता 
अपने शिशु को न पहचान सके । प्लेटो यह समझता है कि इस व्यवस्था से न केवल 
उत्तम सन्तान उत्पन्न होगी, किन्तु सारा राज्य एक विशाल कुटुम्ब का रूप धारण कर 
लेगा, सब 'इद॑ मम' (यह मेरा है), 'इदं न मम' (यह मेरा नहीं है) शब्दों का प्रयोग एक ही 
प्रकार से एक ही वस्तु के लिए करने लगेंगे। राज्य में एकता की अनुभूति बढ़ेगी | “जिस 
तरह उंगली में चोट लगने से सारे शरीर को पीड़ा होती है, इसी तरह राज्य के एक 

ब्यक्ति पर दुःख आ पड़ने पर सारा राष्ट्र उससे दुःखी होगा । (रिपब्लिक, पृष्ठ १६०) 
इससे राज्य में सुदृढता और एकता आएगी और यही राज्य को सबसे बड़ी विशेषता 
है । इससे राज्य को निर्वल बनाने वाले झगड़े समाप्त हो जाएंगे, विद्रोह की सम्भावना 
मिट जाएंगी ओर शान्ति का अखण्ड साम्राज्य होगा | 

meq द्वारा परिवारविषयक साम्यवाद की ग्रालोचना--प्लेटो के शिष्य 
अरस्तू ते इस योजना की भी प्रवल आलोचना सम्पत्ति के सामुहिक स्वामित्व की भांति 
निम्नलिखित कारणों के आधार पर की थी-- 

(१) राज्य की एकत! को नष्ट करना--इससे राज्य न तो कभी विशाल कुटुम्ब 
का रूप धारण कर सकता है, और न ही परिवार की एकता और सुदृढता को पा सकता 
है। जब एक बच्चे के एक नहीं, किन्तु सौ माता-पिता होंगे और इनके भी सौ बच्चे होंगे 
तो इनमें प्रेम की वह प्रगाढता और सम्बन्धों की घनिष्ठता नहीं हो सकती जो एक छोटे 
परिवार के माता-पिता तथा सन्तान में होती है। अरस्तू के शब्दों में, “जिस प्रकार 
थोड़ी-सी मधुर मदिरा aga afar जल के साथ मिलकर स्वाद-रहित घोल बन 
जाती है, इसी प्रकार एसे समाज में भी (पिता-पुत्र झादि) नामों द्वारा सूचित होते 
वाली पारिवारिक भावना अवश्य शिथिल हो जाएगी ।” इस समय यह भावना समाज 
की एकता को बढ़ाती है, इसकी सुटुढ़ता को पुष्ट करती है । प्लेटो की व्यवस्था मे यह 
भावना नष्ट हो जाएगी, राज्य में वह्‌ एकता और सुदढ़ता उत्पन्न नहीं हो सकती है जिसे 
प्लेटो राज्य के लिए अभीष्ट और आवश्यक समझता है। 

(२) कगड़े बढ़ाना--इस व्यवस्था से समाज में कलहो को वृद्धि होगी, शान्ति के 
स्थान पर, स्त्रियों को लेकर झगड़े बहुत अधिक बढ़ जाएँगे | 
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(३) बच्चों की उपेक्षा--जो वस्तु सबकी होती है, उसकी परवाह सबसे कम 
की जाती है। जव बच्चे सबके समझे जाएँगे तो उनका लालन-पालन वैसे प्रेम, ममता 
और सावधानी से नहीं हो सकता, जैसे वर्तमान परिवार-व्यवस्था में होता है । 

_ (४) बच्चों के प्रति ममता--बच्चों के माता-पिता का नाम गुप्त रखने पर भी 
आकृति के सादृश्य से माता-पिता की पहचान हो जाएगी । प्लेटो इनके नाम गुप्त रखकर 
शासकों को जिस ममता और मोह से मुक्त रखना चाहता है, वह इनके पहचान लिए 
जाने पर अवश्य उत्पन्न हो जाएगी | 

(५) पशु-जगत्‌ के उदाहरणों का ठीक न होना--उत्तम सन्तान उत्पन्न करने 
के लिए इस व्यवस्था को प्लेटो ने पशु-जगत्‌ के उदाहरणों से पुष्ट करने का प्रयत्न किया, 
किन्तु पशु-जगत्‌ के नियमों को मानव-समाज पर लागू करना ठीक नहीं है । 

(६) श्रव्यावहारिकता--राज्य द्वारा श्रेष्ठ स्त्री-पुरुषों के समागम की योजना 
सर्वथा अव्यावहारिक है । 

(७) परिवार के गुणों की उपेक्षा--प्लेटो परिवार को केवल स्वार्थपरता एवं 
झगड़ों का मूल कारण समझता है, किन्तु इससे समाज को होने वाले लाभों की ओर 
ध्यान नहीं देता है । परिवार व्यक्तियों को सेवा, सहयोग, प्रेम, स्वार्थ-त्याग, संयम, 
सदाचार और परोपकार का पाठ पढ़ाता है। 

(८) पारिवारिक श्रानन्द से वंचित करना--प्लेटो शासकों को पारिवारिक 
जीवन से प्राप्त होने वाले आनन्द और लाभ से वंचित कर देता है। अतः उसकी यह 
योजना सर्वथा अक्रियात्मक, अव्यावहारिक, असम्भव तथा मानव-स्वभाव की मौलिक 
प्रवृत्तियों के प्रतिकूल है । 

क्या प्लेटो प्रथम साम्यवादी था ?--पश्चिमी जगत्‌ में साम्यवाद के सिद्धान्तों 
का सर्वप्रथम प्रतिपादन करने का श्रेय प्लेटो को दिया जाता है । उसने इसके कुछ मौलिक 
सिद्धान्तों का विवेचन आदर्श राज्य बनाने के बारे में किया था। साम्यवाद वैयक्तिक 
सम्पत्ति का विरोधी है और भूमि तथा उत्पादन के सभी साधनों पर समाज का स्वामित्व 
स्थापित करना चाहता है ताकि सब व्यक्ति इस सम्पत्ति का समान रूप से प्रयोग कर 
सके | प्लेटो इस सम्पत्ति के साम्यवाद को केवल दार्शनिकों के वर्ग पर ही लागु करता 
है। पहले यह बताया जा चुका है कि प्लेटो के तथा वर्तमान साम्यवाद में कुछ मौलिक 
अन्तर हैं, फिर भी मैक्सी ने यह ठीक ही लिखा है ' “वस्तुतः सब समाजवादी और 
साम्यवादी विचारों का मूल प्लेटो में मिलता है । यदि वह आज जीवित होता तो प्लेटो 
कान्तिकारियों में सबसे उग्र होता और इसमें कोई संदेह नहीं है कि वह रूस की ओर 
उसी आशापुर्ण उत्साह से फौरन चला जाता, जिस उत्साह से वह अपने समय में 
सिराक्यूज़ के पुराने राजा को प्रार्थना पर वहाँ गया था ।”1 


1. “Virtually all socialistic and communistic thought has its root 
in Plato. Were he alived today Plato would be the reddest of Red 
and would no doubt hastened to Russia with the same expectant 
enthusiasm he displayed in answering the call of the ancient tyrant 
of Syracuse.” 

—Maxey, Political Philosophies, p. 55. 
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प्रोफेसर जास्जी ने प्लेटो के साम्यवाद और वतमान साम्यवाद में तुलना करते 
हुए लिखा है, “प्लेटो के आदर्श राज्य में तथा रूसी साम्श्रवादियों के राज्य में कई 
समानता रखने वाले तत्व हैं । दोनों वैयक्तिक सम्पत्ति को सारी बुराइयों का एकमात्र 
स्रोत समझते हैं। दोनों सम्पत्ति और निर्धतता को समाप्त करना चाहते हैं। दोनों 
बच्चों को राज्य द्वारा ऐसी शिक्षा देना चाहते हैं जिसमें माता-पिता की देख-भाल का 
कोई स्थान नहीं है। दोनों कला और साहित्य को राज्य की शिक्षा का साधत समझते 
हैं। दोनों सव प्रकार के विज्ञान और विचारधाराओं पर राज्य की दृष्टि से नियन्त्रण 
स्थापित करना चाहते हैं । दोनों ऐसे राज्य द्वारा प्रचारित कट्टर सिद्धान्त और ऐसा 
राजकीय धर्म चाहते हैं जिसका सभी नागरिक पूरा पालन करें ।” आधुनिक साम्यवादी 
यदि अपने सिद्धान्तों के प्रचार के लिए राज्य की शक्ति का उपयोग करते हैं तो हमें यह 
स्मरण रखना चाहिए कि प्लेटो भी अपने आदर्श राज्य की व्यवस्था को राजा की 
सहायता से लागू करना चाहता था । वह ऐसे दार्शनिक महामति राजा की खोज में था 
जो उसके विचारों को साकार रूप प्रदान कर सके । अतः प्लेटो को पहला साम्यवादी 
विचारक कहा जा सकता है |? 


Taal का आदश राज्य 
(Ideal State) 


राज्य का स्वरूप--प्लेटो व्यक्ति और राज्य में पिण्ड और ब्रह्माण्ड का सम्बन्ध 
मानतां 21 इसका यह अर्थ है कि व्यक्ति में जो गुण और विशेषताएँ थोड़ी मात्रा में 
पाई जाती हैं, वही विशाल रूप में राज्य में पाई जाती हैं। राज्य व्यक्ति की विशेषताओं 
का विराट्‌ रूप है। 
जिस प्रकार व्यक्ति द्वारा किए जाने वाले सब कार्य आत्मा से प्रेरणा ग्रहण 
करते हैं, उसी प्रकार राज्य के सभी कार्यों की उत्पत्ति उसे बनाने वाले मनुष्यों की 
आत्माओं से होती है । प्लेटो के शब्दों में, “राज्य किसी वृक्ष से या चट्टान से नहीं, 
किन्तु उनमें निवास करने वाले व्यक्तियों के चरित्र से बनते हैं। वीर पुरुषों का राज्य 
वीर होगा और नपूँसकों का नपुंसक । अतः मनुष्यों के गुणों का अध्ययन उनसे बने 


1. K. F. Geiser and 0. Jaszi, Political Philosphy from Plato 


- to Jeremy Bentham. p. 4, 


“The ideal state of Plato and ‘that of Russian Communists 
have many elements in common; both regard private property as 
the sole source of all evil; both would eliminate wealth and poverty, 
both favour a collective education of the children exempted from 
paternal care; both regard art and culture only as means of state 
education, both would control all science and ideology in the interest 
of the state.” 
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राज्यों के अध्ययन से हो सकता है। किन्तु राज्य की संस्थाएँ मानसिक विचारों का 
परिणाम हैं और इनकी वास्तविक सत्ता मन में ही है। न्याय और कानून की सत्ताएँ 
कानूनों तथा न्यायाधीश आदि के रूप में भौतिक सत्ता रखती हैं, किन्तु विचारों तथा 
चिन्तन का परिणाम होने से ये अभौतिक हैं या आध्यात्मिक हैं, मान। सक विचार की 
कृति हैं। न्याय को स्थूल रूप से राजदण्ड और न्यायालयों के रूप में देखा जाता है; 
किन्तु वह आध्यात्मिक और मानसिक चिन्तन का परिणाम है। वार्कर के शब्दों में 
राज्यविषयक चिन्तन में प्लेटो तथा आरिस्टाटल की एक बड़ी देन इसे एक भौतिक 
सत्ता न समझकर, आन्तरिक एवं आध्यात्मिक सत्ता मानना है। 

यदि राज्य की आध्यात्मिक सत्ता है तो उसका स्वरूप समझने के लिए मानवीय 
आत्मा का स्वरूप समझना आवश्यक है। 'यथा पिण्डे तथा ,ब्रह्माण्डे' के सिद्धान्त के 
अनुसार आत्मा की विशेषताएँ राज्य की विशेषताएँ होंगी । मानवीय आत्मा के स्वरूप 
के सम्बन्ध में प्लेटो ने पिथागोरस के सिद्धान्तो का अनुसरण करते हुए इसे त्रिगुणात्मक 
माना है। 

आत्मा में तीन गुण या तत्व हैं--(१) काम अथवा क्ष्‌ धा (Appetite), (२) 

उत्साह (Spirit), (३) विवेक (Reason) । कामतत्व से हम में राग, द्वेष, भूख, प्यास, 
नाना प्रकार की इच्छाएँ, वासनाएँ आदि उत्पन्न होती हैं । दूसरा तत्व विवेक का है, वह 
मनुष्यों को ज्ञान प्राप्त कराने में तथा प्रेम कराने में सहायक होता है। इन दोतों तत्वों 
का मध्यवर्ती उत्साह, ओज या शौर्य (Spirit) का तत्व है, यह मनुष्यों में लड़ने की 
भावना, महत्वाकांक्षा, साहस और स्पर्द्धा के भावों को उत्पन्न करता है । ये तीन तत्व 
प्लेटो के दर्शन के प्रमुख सिद्धान्त हैं, इसी के आधार पर उसने राज्य को उत्पन्न करने 
बाले तीन तत्वों का तथा राज्य का निर्माण करने वाले तीन वर्गों का प्रतिपादन 
किया है। 

राज्य का निर्माण करने वाले तीन तत्व तथा वर्ग--जिस प्रकार मानवीय 
आत्मा का निर्माण तीन तत्वों से हुआ है, उसी प्रकार राज्य को उत्पन्न करने में तीन 
तत्व सहायक होते हें--आथिक, सैनिक और दार्शनिक ।- 

(१) ग्राथिक तत्व (Economic Factor) —zaar यह्‌ अभिप्राय है कि मनुष्य 
कामतत्व (Appetite) से सम्बन्ध रखने .वाली भोजन, वस्त्र, निवास आदि की 
आवश्यकताएँ एकाकी रूप से पूरी नहीं कर सकता, ये अनेक व्यक्तियों के सहयोग से 
तभी पुर्ण हो सकती हैं जब उन्हें पुरा करने के लिए समाज में अन्न उत्पन्न करने वाले 
किसानों, मकान बनाने वाले राजों, कपड़ा बुनने वाले जुलाहों आदि की विशेष आथिक 
श्रेणियाँ बन जाएँ। समाज के लिए इस प्रकार का श्रम-विभाजन (Division of 
Labour) बड़ा महत्वपूर्ण है | समाज के विभिन्न भागों में कार्यों का वँटवारा हो जाने 
से प्रत्येक व्यक्ति एक विशेष कार्य को करता है। यही विज्लेब कार्य का सिद्धान्त 
(TEeory of Specific Function) कहलाता है । समाज का विकास होने के साथ- 
साथ पेशों की संख्या बढ़ती जाती है। इन सबका आथिक सहयोग जीवन-निर्वाह के 
लिए आवश्यक होने के कारण ये राज्य के रूप में संगठित होते हैं । इसमें प्रत्येक वर्ग का 
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होती हैं और प्लेटो के मतानुसार यही न्याय है। 

। (२) सैनिक तत्व--आथिक तत्व के अतिरिक्त राज्य का निर्माण करने वाला 

| दूसरा तत्व सेनिक है। यह आत्मा के गुणों में उत्साह या शौर्य के साथ साम्य रखता 
है । मनुष्य को केवल भौतिक आवश्यकताओं की पुति से सन्तोष नहीं होता, उसमें अपने 
को सुसंस्कृत एवं परिमाजित बनाने की कुछ आकांक्षाएँ होती हैं । इन्हें पूरा करने के 
लिए अधिक जनसंख्या और प्रदेश की आवश्यकता होती है। यह प्रदेश युद्ध द्वारा प्राप्त 
हो सकता है, अतः राज्य का एक कार्य पर्याप्त प्रदेश को उपलब्ध करना तथा उसे अपने 
अधिकार में बनाए रखना होता है । अतः राज्य की रक्षा के लिए शूरवीर रक्षकों की 
आवश्यकता होती है। विशेषीकरण (Specialisation) के नियम के अनुसार इस कार्य 
को करने वाले योद्धाओं का एक विशेष वर्ग होता चाहिए । इनसे राज्य अपनी रक्षा 
का और अपने प्रदेश के विस्तार का कार्य करता है। 

(३) दार्शनिक तत्व--राज्प्र के निर्माण का तीघरा आधार दाझनिक तत्व हे | 
इसका सम्बन्ध आत्मा के विवेक या वुद्धितत्व से है। प्लेटो के मतानुसार सै निक राज्य का 
संरक्षक (Guardian) होता है औरसंरक्षक का स्वभाव रखवाली करने वाले कुत्ते के समान 
घर वालों के साथ प्रेम करने का तथा चोरों के प्रति शत्रू ता रखने का होता है । कुत्ता 
यह जानता है कि उसे किनके प्रति प्रेम का तथा किनके प्रति शत्रु ता का व्यवहार करना 
है। इसी प्रकार रक्षक भी ज्ञान और विवेक द्वारा शत्रू और मित्र में भेद करके उनके 
साथ यथायोग्य व्यवहार करता है, अतः राज्य के रक्षक में विवेक का गुण होना चाहिए, 
सैनिक योद्धा में यह गुण सामान्य रूप में पाया जाता है, किन्तु इसका विशेष विकास 
पूर्ण संरक्षक (Perfect Guardian) या शासक में पाया जाता है। 

| प्लेटो के मतानुसार'संरक्षक दो प्रकार के होते हैँ-(१) सहायक या संनिक 

संरक्षक (Auxiliary or Military Guardians)-—इनका विशेष गुण शौय होता 
है। इनका प्रधान कार्य लड़ना, युद्ध करना तथा देश को विदेशी आक्रमणों से रक्षा करना 
तथा उसके प्रदेश का विस्तार करना है । 

(२) दाशंनिक संरक्षक (Philosopher G127५।३१५) इनका विशेष गुणः 
विवेक या बुद्धि होता है। ये राज्य के वास्तविक संरक्षक होते हैं। शासक का विवेक 
विशेष रूप से इस वात में निहित है कि वह बुद्धिमान्‌ हो, शासित होने वाले प्रजाजनों 

| से प्रेम करे, उनका कल्याण अपना कल्याण समझे, उनके अहित में अपना अहित माने । 

| वह अपने विवेक और प्रजा-प्रेम की भावना से रांज्य की एकता बनाए रखता है | राज्य 
के निर्माण में आथिक आवश्यकताएँ या कामतत्व (89781) मनुष्यों को राज्य के रूप 

\ में संगठित होने की प्रेरणा करता है, उत्साह उनको सँनिक संगठन द्वारा सुदृढ़ बनाता _ 
है तथा विवेक एक-दूसरे के प्रति प्रेम उत्पन्न करके इस संगठन की एकता और स्थायित्व 

| को सुदृढ़ बनाता हे | 

| दार्शनिक राजा (Philosopher King) का विचार--विवेक राजा का सबसे 

| महत्वपूर्णं तत्व है, अतः विवेक-बुद्धिसम्पन्न दार्शनिक को ही राजा होना चाहिए। किन्त 

| सभी व्यक्ति दार्शनिक प्रकृति और प्रवृत्ति नहीं रखते हैं प्लेटो के शब्दों में, “सम ची 

जनता कभी दार्शनिक नहीं बन सकती ।” अतः शासक वही होना चाहिए जो दार्शनिक 
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होने की बौद्धिक योग्यता रखे । इसका यह अभिप्राय है कि वह न्याय, सौन्दर्य, संयम 
(Temperance) के गुणों के मूल विचारों (Ideas) को जानता हो। उसे यह ज्ञात हो 
कि इस दृश्यमान जगत्‌ की विविध वस्तुओं के पीछे रहने वाला वास्तविक सत्‌ का 
विचार (Idea of Good) क्या है और सब कार्यो तथा घटनाओं का क्या प्रयोजन 
है। शासक में विवेक और बुद्धि के गुण की पराकाष्ठा और चरम विकास होना 
चाहिए । राज्य का नियन्त्रण और संचालन इसी विवेक से होना चाहिए। प्लेटो के 
मत में विवेक-बुद्धि से सम्पन्न दार्शनिक राजा (Philosopher King) ही सर्वोत्तम 
शासक है ; संसार में तव तक अशान्ति, अराजकता असन्तोष और अव्यवस्था बनी 
रहेगी, जब तक राज्यों के शासनसूत्र का संचालन दार्शनिक राजा नहीं करेंगे । 

राज्य के तीत वगं--राज्य के निर्माण के उपयुक्त तीन तत्वों के आधार पर 
प्लेटो ने अपने राज्य में तीन वर्गो की सत्ता मानी है: (१) विवेक गुण का प्रतिनिधित्व 

करने वाले संरक्षक (Guardians), (२) उत्साह गुण के प्रतिनिधि सैनिक या सहायक 
सं रक्षक (Auxiliary Guardians), (३) काम तथा क्षुधा तत्व अथवा आथिक 
आवश्यकताओं को पूर्ति करने वाले उत्पादक या कृषक । प्लेटो का वर्गीकरण भारत की 
चातुर्वण्यं व्यवस्था से सादृश्य रखता हे । सत्व, रज तथा तमोगुण के आधार पर तथा 
मनुष्यों की स्वाभाविक प्रवृत्तियों को देखते हुए भारतीय समाज को मनु आदि धर्म- 
शास्त्रकारों ने ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र नामक चार वर्णो Hater था । इनमें पहला 
वर्ण संरक्षकों से, दूसरा सैनिकों तथा तीसरा और चौथा वर्ण कृषकों से मिलता है। 
एक पश्चिमी विद्वान्‌ उरविक ने यहाँ तक कल्पना की है कि समाज को तीन वर्गों में 
बाँटने की कल्पना करने की प्रेरणा प्लेटो को भारत से मिली थी । 

प्रादर्श राज्य (Ideal State) के मौलिक सिद्धान्त-प्लेटो के मतानुसार 
आदर्शे राज्य के मौलिक सिद्धान्त निम्नलिखित हैं--- 

(१) न्याय (Justice)—ag उसके राज्य का संचालन करने वाला प्राण 
है। इसका अर्थ केवल इतना ही है कि इसके सब अंग अपने PUA BT पालन करते 
रहें । 

(२) राज्य--यह व्यक्ति का बृहत्‌ रूप है, व्यक्ति की सब विशेषता एँ राज्य में 
पाई जाती हें । 

(३) विशेष कार्य का सिद्धान्त--अपना कर्त्तव्य पालन के लिए यह आवश्यक 
है कि समाज में श्रम-विभाजन हो, प्रत्येक व्यक्ति अपने विशेष कार्य को अधिक दक्षता 
और योग्यता से करे। 

(४) शिक्षा का सिद्धान्त--विभिन्न व्यक्तियों को अपने कार्यो का ज्ञान देने 
के लिए उसने विशेष शिक्षा-पद्धति की व्यवस्था की है। 

(५) नागरिकों के तोन वर्ग--आत्मा के तीन तत्वों--काम यां क्षुधा 
(Appetite), उत्साह (Spirit), विवेक (Reason) के आधार पर उसने नागरिकों 
को उत्पादक वर्ग, सैनिक अथवा सहायक संरक्षक तथा संरक्षक नामक तीन वर्गों में 
बाँटा है | 

(६) दानिक राजाओं का शासन--प्लेटो का यह विश्वास है कि शासक 
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जब तक दार्शनिक नहीं होंगे, तव तक राज्यों में शान्ति और सुशासन स्थापित नहीं 
हो सकता है। 

(७) साम्यवाद-दार्शेनिकों को सुशासक बनाए रखने के लिए यह आवश्यक 
है कि वे वैयक्तिक सम्पत्ति और परिवार न रखें, कामिनी और काँचन के मोह से मुक्‍त 
होकर अपना कत्तव्य पालन करें। 

(८) नर-नारियों का समानाधिकार-अपने राज्य में वह नारियों को घर की 
चहारदीवारी से बाहर निकालकर शिक्षा, शासन आदि सभी क्षेत्रों में पुरुषों के समान 
अधिकार प्रदान करता है। 

(९) श्राध्य।त्मिकता--प्लेटो का राज्य विशुद्ध आध्यात्मिक और नैतिक लक्ष्य 
वाला है। 

(१०) दशं राज्य--राज्य का हित सर्वोपरि तथा प्रधान है, व्यक्ति 
राज्य का अंग मात्र है । प्लेटो के आदर्श राज्य की कल्पना का अभिप्राय यह है कि 
राज्य उपर्य्‌ क्त प्रकार का होना चाहिए । उसने सब देशों और कालों के लिए अधने ग्रन्थ 
रिपब्लिक में एक आदर्श राज्य की रूपरेखा प्रस्तुत की है। 

प्लेटो के Maat राज्य की योजना के दोष--इसका पहला दोष यह है कि 
उसने राज्य और व्यक्ति की समानता को अत्यधिक अनुचित महत्व दिया है। मानवी 
आत्मा के तीन तत्वों के आधार पर राज्य के नागरिकों को तीन वर्गो में बाँटना वस्तु- 
स्थिति से बहुत भिन्न है। उसका यह विभाजन सर्वथा कृत्रिम और समाज की वास्तबिक 
दशा से भिन्न है । 

दूसरा दोष यह है कि प्लेटो ने समष्टिवाद (Collectivism) तथा राज्य को 
अत्यधिक अनुचित महत्ता प्रदान की है, उसकी तुलना में व्यक्ति को नगण्य समझा है। 
उसकी स्वतन्त्रता और अधिकारों को बिलकुल कुचल दिया है। हेगल के शब्दों में प्लेटो 
के राज्य में व्यक्ति की स्वाधीनता का कोई स्थान नहीं | | 

तीसरा दोष यह है कि राज्य के बहुसंख्यक उत्पादक वर्ग की शोचनीय उपेक्षा 
की गई है, वह अन्य दोनों वर्गों के समान इनके लिए विशेष शिक्षा की कोई व्यवस्था 
नहीं करता | 

चौथा दोष प्लेटो का तत्कालीन समाज की एक बड़ी बुराई दास-प्रथा के सम्बन्ध 
में मौन रहना है । 

पाँचवाँ दोष दार्शनिकों को निरंकुश राजसत्ता सौपना Sl इन व्यक्तियों को 
शिक्षा द्वारा भले ही कितना ही निस्पृह और वीतराग क्यों न बना दिया जाए, किन्तु 
अनियन्त्रित शक्ति पाने पर मनुष्य के स्वभाव के अनुसार इनमें दोष आना स्वाभाविक है। 

छठ। दोष यह है कि प्लेटो ने अपने राज्य में शासन के लिए आवश्यक अनेक 
तत्वों की घोर उपेक्षा की है। वह कानूनों को अनावश्यक मानता है, इसके अतिरिक्त 
उसने सरकारी पदाधिकारियों की नियुक्ति, न्यायालयों की.स्थापना, अपराधियों के दण्ड 
देने की व्यवस्था का कोई वर्णन नहीं किया। 

सातवां दोष प्लेटो के आदर्श राज्य की अनेक अव्यावहारिक व्यवस्थाएँ हैँ | 
उसकी अक्रियात्मंक व्यवस्थाएं- दार्शनिक राजाओं का शासन, साम्यवाद, कानूनों की 
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अनावश्यकता, शासकों को वैयक्तिक सम्पत्ति और परिवार से वंचित करना है। पहले 
इन सबकी आलोचना की जा चुकी है। 

पोलिटिकस (?011।८७5)--प्लेटो की यह रचना सम्भवतः ३६७-३६१ Fo Fo 
के बीच में या इसके बाद उस काल में लिखी गई, जव वह सिराक्यूज में दियोनिसियस 
द्वितीय के सुधार में लगा हुआ था। यह रिपब्लिक के प्रकाशित होने के काफी वाद 
लिखी गई है । इसमें लोकतन्त्र का विरोध पहले जैसा उग्र नहीं है, कानूनों को बिलकुल 
अनावश्यक और निरर्थक नहीं माना गया । इसमें आदर्श राज्य का पक्षपाती होते हुए 
| भी अब वह व्यावहारिक आदर्शवादी बन गया था । इसमें उसके विचार रिपब्लिक 
की अपेक्षा तर्कपूर्ण और सुनिश्चित हैं, किन्तु अभी तक दार्शनिक राजाओं के शासन में 
उसकी आस्था पूर्ववत्‌ वनी हुई है। 

'पोलिटिकस' का शब्दार्थ है राजनीतिज्ञ (Statesman) | इस ग्रन्थ में प्लेटो 
ने आदर्श शासक या राजनीतिज्ञ के स्वरूप और कर्तव्यो के वारे में अपने विचार संवाद 
या वार्तालाप की शैली में व्यक्त किए हैं। 
| शासन-प्रणालियों का वर्गोकरण--कानून को शासन का आधारःस्तम्भ बनाते 
हुए प्लेटो ने शासन-प्रणालियों के दो वर्गो में छः भेद किए हैं : (क) कानून द्वारा 
संचालित--(१) एक व्यक्ति का शासन--राजतन्त्र, (२) कुछ व्यक्तियों का शासन--- 
कुलीनतन्त्र (1151001809), (३) अनेक व्यक्तियों का शासन-- लोकतन्त्र (Demo- 
०३०५) | (ख) दूसरा वर्ग कानून द्वारा संचालित न होने वाले शासकों का हैं। ये भी 
तीन हैं--(१) एक व्यक्ति का शासन--निरंकुशतन्त्र (Tyranny), (२) कुछ व्यक्तियां 
का शासन--अह्पतन्त्र (Oligarchy), (३) बहुत व्यक्तियों का शासन--अतिवादी 
लोकतन्त्र (Extreme Democracy) । इस वर्गीकरण में प्लेटो के मतानुसार राजतन्त्र 
इस दृष्ट से श्रेष्ठ है कि कानून द्वारा शासित राज्य की इस व्यवस्था में प्रजा का 


अधिकतम कल्याण होता है । प्लेटो द्वारा किया गा राज्यों का वर्गीकरण निम्नलिखित 
तालिका से स्पष्ट हो जायगा । 


आासन-प्रणालियाँ 
j 
कानून द्वारा संचालित कानून द्वारा संचालित 
! होने वाली न होने वाली 
राजतन्त्र कुलीनतन्त्र बहुतन्त्र निरंकुशतन्त्र अल्पतन्त्र अतिवादी 
(Monarchy) (Aristocracy) (Demo- (Tyranny) (Oligarchy) लोकतन्त्र 
Cracy) 


(Extreme 


प्ले ae Democracy) 
लाज़ (Laws) —a@ प्लेटो का अन्तिम ग्रन्थ हे ओर उसकी मृत्यु के एक वर्ष 


वाद ३४७ ई० पु० में प्रकाशित हुआ था । इसमें यथार्थवाद की मात्रा 'पोलिटिकस' से भी 
अधिक है । यद्यपि 'रिपब्लिक' अप ने विचारों की उड़ान, विषयों के वेविध्य, शैली की 
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सरसता और प्रवाह तथा प्रभाव की दृष्टि से 'लाज़' की अपेक्षा अधिक महत्व रखती है, 
किन्तु क्रियात्मक दृष्टि से ‘ara’ 'रिपब्लिक' की अपेक्षा अधिक महत्वपूर्ण हे | प्लेटो 
सिराक्यूज़ में अपने अनुभव से यह्‌ जान चुका था कि दार्शनिक राजा का प्रशिक्षण कितना 
कठिन है, किन्तु अपनी विफलता से वह निराश नहीं हुआ। उसने यह सोचा कि 
यदि दार्शनिक राजा का प्रशिक्षण सम्भव नहीं है तो वह सब राज्यों के लिए ऐसी 
दार्शनिक विधि से शासन करने के नियमों का निर्माण क्यों न करे, जिसके अनुसार 
राज्यों का शासन आदर्श हो सके। प्लेटोने यद्यपि अपने पहले ग्रन्थ 'रिपब्लिक' में 
प्रतिपादित दाशेनिकों द्वारा राज्य के शासन के विचार को कभी नहीं छोड़ा, किंन्तु इसके 
सम्भव न होने पर दूसरे सर्वोत्तम विकल्प के रूप में उसने दार्शनिक नियमों की 
संहिता (Code) द्वारा शासन का प्रयत्न किया। यद्यपि यह उसका आदश राज्य तो 
नहीं था, तथापि कुछ घटिया दर्ज का उप-आदर्श राज्य (Sub-ideal State) था; 
यह आदर्श तो नहीं था, पर आदर्श के निकट था । ‘are में प्लेटो ने ऐसे ही कानूनों 
का संग्रह तैथार किया है। इसकी योजना उसने ३६१ ई० पू० में वनाई थी और 
सिराक्यूज़ की घटनाओं ने इन नियमों के निर्माण की आवश्यकता उमे तीव्रतापूर्वक 
अनुभव कराई। इसके परिणामस्वरूप उसने कानूनों का या विधियों (Laws) का 
निर्माण किया । इसीलिए उसने अपने इस ग्रन्थ को 'लाज' का नाम fear | 

लाज्ञ (Laws) का प्रतिपाद्य विषय---्लेटो के अन्य ग्रन्थों के समान यह भी 
संवाद शैली में लिखा गया है। 'लाज' बारह भागों में विभक्त है । .पहले दो भागों में 
संगीत तथा नृत्य का शिक्षा-पद्धति में महत्व बताया गया है। तीसरे में राज्य के 
ऐतिहासिक विकास का विवरण है और चौथे में राजनीतिशास्त्र के आधारभूत सिद्धान्तो 
का । पाँच से आठ तक के भागों में राज्य के कानूनों, शासन-विधान, पदाधिकारियों, 
शिक्षा-पद्धति आदि का वर्णेन है। नवें से ग्यारहवें भाग तक फौजदारी और दीवानी. 
नियमसंहिताओं (Codes) का वर्णन है | ये भाग 'लाज के सर्वोत्तम अंश हें । इनमें 
उसने अपने को एक उत्तम कानून-निर्माता और राजनीतिज्ञ सिद्ध किया है । बा रहवें भाग 
में कत्तेव्यच्युत होने वाले सरका री अधिकारियों के लिए दण्ड की व्यवस्था है और रात 
के समय होने वाली एक ऐसी नेश परिषद्‌ (Nocturnal Council) का वर्णन हे, जो 
लोगों के नैतिक जीवन का निरीक्षण और नियन्त्रण करती है। 


arr में प्रतिपादित व्यवस्थाएँ और सिद्धान्त 


(क) आत्मसंयम का महत्व---प्जेटो ने 'रिपब्लिक' में न्याय को राज्य का आधार 
॥ माना है। ‘ata’ में वह न्याय की व्यवस्था स्थापित करने के लिए आत्मसंयम को 
| आवश्यक मानता है, इसके कारण विवेक बिना किती विध्त-बाधा के अपना कार्य करता 
है। यह राज्य की आधारशिला है। जो राज्य आत्मसंयम पर आधारित नहीं होता, 
वह अपूर्ण अथवा दोषयुक्त होता है | 
(ख) कानून का स्वरूप--'लाज़' की एक बड़ी विशेषता कानून के स्वरूप पर 
प्रकाश डालना और कानून की सर्वोपरि प्रभुसत्ता स्थापित करना है। प्लेटो के मतानुसार 
दो कारणों से कानून की आवश्यकता होती है: (१) प्रत्येक व्यक्ति में सामाजिक हितों 
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को समझ सकने की क्षमता नहीं होती हे । (२) यदि बह सामाजिक हित की बातें समझता 
है, तो भी अपने वैयक्तिक स्वार्थो और वासनाओं के कारण इनके अनुसार आचरण नहीं 
करता, अतः सामाजिक हित की सिद्धि के लिए कानून का होना आवश्यक है| 

कानून का निर्माण एक नियम-निर्माता या संहिताकार ( Lawgiver) द्वारा 
होना चाहिए। इन कानूनों को कार्य रूप में परिणत करने के लिए एक नवयुवक शासक 
होना चाहिए | कानून की सर्वोच्च सत्ता 'लाज़' का बड़ा महत्वपूर्णं सिद्धान्त है। उसका 
मत है कि राज्य को कानून के अनुसार होना चाहिए, न कि कानून राज्य के अनुकूल 
हों। सरकार को कानून के सेवक और दास की भाँति आचरण करते हुए राज्य का 
संचालन करना चाहिए, वह इसमें अपनी इच्छा या सुविधा के अनुसार परिवर्तन नहीं 
कर सकती। प्लेटो का यह मत है कि जव तक सरकारी अधिकारी, जनता और देव- 
वाणियाँ प्रस्तावित परिवर्तन का समर्थन न करें और उसकी विशेष आवश्यकता न हो, 
तब तक कानून में परिवर्तन नहीं होना चाहिए । 

प्लेटो प्रत्येक नए कानून के साथ उसकी प्रस्तावना को आवश्यक मानता है । 
इससे लोगों को नए-नए कानूनों को बनाने तथा पालन करने के कारणों का ज्ञान हो 
जाएगा और वे स्वतः प्रसन्नतापूर्वंक कानूनों का पालन करेंगे और उसके लिए बल प्रयोग 
की आवश्यकता नहीं रहेगी । इसके अतिरिक्त मनुष्य की बुद्धि और स्वभाव को शिक्षा- 
पद्धति द्वारा ऐसा बनाया जाना चाहिए कि वह कानून का उल्लंघन ही न करे। 

(ग) श्रादर्श उपनिवेश की भौगोलिक स्थिति तथा जनसंस्या--प्लेटो अपने 
आदर्श उपनिवेश में भौगोलिक परिस्थितियों को बहुत महत्व देता है। उसका मत यह 
है कि ये निवासियों पर गहरा प्रभाव डालती alae अपने उपनिवेश को समुद्रतट से 
दूर, आत्मनिर्भर तथा विदेशी व्यापार से मुक्त रखना चाहता है। यदि यह समुद्रतट के 
निकट हुआ तो इसके विदेशी व्यापार में लगने, सामुद्रिक शक्ति बनने तथा विदेशियों 
के सम्पकं से प्रभावित होकर दूषित होने की सम्भावना है। उसमें जहाज बनाने वाली 
लकड़ी भी नहीं होनी चाहिए ताकि वहाँ के निवासी जहाज बनाकर दूसरे देशों के साथ 
व्यापार न करें। प्लेटो सामुद्रिक व्यापार का विरोधी है, क्योंकि यह राज्य के निवासियों 
में धन कमाने की प्रवृत्ति उत्पन्न करके उनके मन में बेईमानी की आदतों को पैदा कर 
देता है। 

प्लेटो का आदर्श उपनिवेश कृषिप्रधान तथा अपनी आवश्यकताएँ स्वयमेव पुरा 
करने वाला है। इसकी जनसंख्या उसने ५०४० निश्चित की है। यह उस समय के 
्पार्टा के नागरिकों की संख्या (१५००) से अधिक तथा एथेन्स (४,००,०००) से कम 
थी। इस विशेष निश्‍चित संख्या को चुने जाने के कई कारण थे : पहला कारण यह था 
कि पिथागोरस के प्रभाव से वह्‌ कुछ विशेष संख्याओं के महत्व में विश्वास रखता था। 
५०४० ऐसी संख्या है, जो एक से दस तक की सभी संख्याओं से बाँटी जा सकती है। 
यह १ से ७ तक की सभी संख्याओं का गुणनफल है। दूसरा कारण ऐसी संख्या का 

युद्ध एवं शान्तिकाल में उपयोगी होना था। युद्ध में इस संख्या वाले नागरिकों की व्यूह- 
रचना प्रत्येक प्रकार से सम्भव है। यह नागरिकों में भूमि बाँटने तथा टैक्सादि वसूल 
क्रने में सुविधाजनक है। तीसरा कारण बारह का विशेष महत्व रखना तथा ५०४० 
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का मुख्य भाजक होना था । प्लेटो ने अपने उपनिवेश को बारह जातियों में वांटा था, 
साल के १२ महीनों में काम करने के लिए राज्यपरिषद्‌ की बारह समितियाँ बनाई 
थीं। मुद्रा, नाप-तोल की व्यवस्था भी बारह की संख्या पर आधारित या द्वादशात्मक 
(Duodecimal) थी । चौथा कारण गणित की महत्ता थी; क्योंकि प्लेटो गणित को 
अध्यात्म विद्या की सीढ़ी समझता था। उसका यह विचार था कि शासकों को जब 
बारह का तथा इससे सम्वद्ध विभिन्न संख्याओं का ज्ञान करना पड़ेगा तो वे अध्यात्मत्रे्ता 
हो जाएंगे, शासन अच्छी तरह कर सकेंगे) पाँचवां कारण यह था कि गणितशास्त्र के 
आधार पर राज्य को बारह भागों में वांटकर प्लेटो उनका वर्ष के बारह महींनों के साथ 
सम्बन्ध जोड़ना चाहता था, वह इन महीनों में होने वाली भगवान्‌ की SMA के साथ 
इन भागों को संयुक्त करने का इच्छुक था । जव भगवान्‌ की सारी सृष्टि तथा आकाश 
में दुष्टिगोचर होने वाले ग्रह-नक्षत्र गणित के नियमों से संचालित होते हैं तो राज्य भी 
इन नियमां से शासित क्यों न हो। 

(घ) सम्पत्ति विषयक नियम--'लाज' के सम्पत्तिविषयक नियम 'रिपब्लिक' के 
नियमों से बहुत भिन्त हैं। इनमें साम्यवाद का आदर्शं छोड़ दिया गया SI प्लेटो 
संविधानों के तीन भेद करता है--(१) सर्वोत्तम या आदर्श, (२) दूसरे दर्ज का सबसे 
अच्छा या उप-आदर्श (Sub-ideal), (३) वर्तमान राज्य । सर्वोत्तम राज्य या संविधान 
में सम्पत्ति के सम्बन्ध में साम्यवाद की व्यवस्था है, मित्रों का सब वस्तुओं पर समान 
अधिकार होता है, भूसम्पत्ति, स्त्रियाँ और बच्चे सबके समझे जाते हैं। वयक्तिक सम्पत्तिः 
न होने के कारण ALA’ का भाव समाप्त होकर सारा राज्य तन-मन से एकता का 
अनुभव करता है | 

किन्तु यह आदर्श क्रियान्वित न होने पर प्लेटो ने उप-आदर्श (Sub-ideal) का 
वर्णन करते हुए कहा है कि “इसमें जमीन और मकान वैयक्तिक सम्पत्ति के रूप में 
दिए जाएंगे, खेती साझी नहीं होगी, किन्तु खेतों के वैयक्तिक होने पर भी इनके स्वामियों 
को यह समझना चाहिए किये राज्य के हैं, क्योंकि सम्पत्ति के अधिकार का प्रयोग 
समाज के हित की दृष्टि से होना चाहिए।” प्लेटो अरस्तू की भाँति वैयक्तिक स्वामित्व 
को सार्वजनिक उपयोग के लिए ही रखना चाहता था | अतएव वह खेतों पर वैयक्तिक 
स्वामित्व देते हुए भी इसकी पैदावार से सब नर-नारियों के सामूहिक भोजन का व्यय 
चलाने का प्रबन्ध करता है । प्रत्येक व्यक्ति के पास भूमि का टुकड़ा अवश्य होना चाहिए | 
नागरिक न तो व्यापार कर सकते हैं और न दस्तकारी। ये काम विदेशियों द्वारा होने 
चाहिएँ। नागरिक खेतों के स्वामी हैं, पर खेती का सारा. कार्य दासों से कराते हैं। 
प्लेटो के मतानुसार नागरिकों का एक मात्र कायं शासन के कार्यों में भाग लेना है। 
उन्हें धनं कमाने के कार्यो में नहीं पड़ना चाहिए, क्योंकि ये मनुष्य को सत्पथ से विचलित 
कर देते हैं और उनके कोमल स्वभाव को नीचतापुर्णं गेंवारपन में बदल देते हैं। प्लेटो 


` के मत में दासःप्रथा'राज्य के लिए अनिवार्य है । 


प्लेटो राज्य की जनसंख्या को ५०४० पर ही स्थायी बनाए रखना चाहता है। 
यंदि जनसंख्या बेने लगे तो ज॑न्म-निरोध के साधनों द्वारा या नए उपतिवेश बसाकर 
इसे नियत्त्रित करना चाहिए । येदि जनसंख्या घटने लगे तो इसको ५०४० तक बनाए 
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रखने के लिए अविवाहित पुरुषों को दण्ड देना चाहिए तथा विवाहित व्यक्तियों को 
पुरस्कृत करना चाहिए । 

(ङ) विवाह और परिवार-विषयक व्यवस्था---लाज़' में 'रिपब्लिक' का यह 
सिद्धान्त तो माना गया है कि स्त्रियों को पुरुषों के समान शिक्षा पाने की तथा सब कार्य 
और वृत्तियाँ करने की व्यवस्था होनी चाहिए, किन्तु उसमें यह विचार छोड़ दिया गया 
है कि स्त्रियाँ सबकी सम्पत्ति होनी चाहिएँ, वह स्त्रियों को घर की चहारदीवारी और 
पर्दे से बाहर निकालना चाहता हे । उनकी सारी शिक्षा पुरुषों के समान होनी चाहिए, 
उन्हें शस्त्र चलाना, युद्ध और घुड़सवारी भी सीखनी चाहिए, ताकि आवश्यकता पड़ने 
पर वे पुरुषों की भाँति लड़ाई कर सकें और शत्रु का आक्रमण होने पर रोएँ या छिपें 
नहीं, किन्तु डटकर उनका सामना करें | 

विवाह के विषय में प्लेटो की व्यवस्था बड़ी रोचक है। बह प्रति मास ऐसी धामिक 
सभाओं का आयोजन कराना चाहता है जिनमें उचित आयु में शालीनता के नियमों का 
पालन करते हुए युवक नृत्यों में अपनी भावी पत्नियों से परिचय प्राप्त करें वह इसकी भी 
व्यवस्था करता है कि विवाह से पूर्व भावी वर-वधू एक-दूसरे को नग्नावस्था में देखें और 
स्वास्थ्य का प्रमाणपत्र लें । उसने यह व्यवस्था की है कि विवाह सदैव विरोधी गुण वालों 
में होना चाहिए, ताकि विरोधी तत्वों में साम्य स्थापित हो जाए तथा राज्य की एकता 
सुदृढ़ और पुष्ट हो। विवाहित होने पर पति-पत्नी का यह्‌ कत्तंव्य है कि वे राज्य के 
लिए सन्तान उत्पन्न करें।'प्लेटो को जनसंख्या घटने का वड़ा डर था, अतः उसने इसे 
बढ़ाने के लिए सन्तानोत्पत्ति पर अधिक बल दिया है। वह अविवाहित रहना अधर्म 
समझता है । प्लेटो ने वैवाहिक जीवन की पवित्रता और सतीत्व पर बहुत बल दिया है । 

Pa विवाह के विषय में प्लेटो का दृष्टिकोण विशुद्ध रूप से भोतिक नहीं, किन्तु 
नेतिक और धामिक है | यद्यपि उपर्युक्त व्यवस्थाएँ 'रिपब्लिक' की व्यवस्थाओं से अधिक 
उदार हैं, किन्तु इनमें कई दोष हैं। पहला दोष राज्य का अत्यधिक नियन्त्रण है। आज- 
कल यद्यपि भावी वर-वधू के लिए स्वास्थ्य का प्रमाणपत्र लेना उचित समझा जाता है, 
meme No तवा 
i है, किन्तु उसके लिए स्त्री-राज्याधिकारियों की 

नियुवित करके विवाह के (aoe मामल म॑ राज्य का हस्तक्षेप करना वाञ्छनीय नहीं 
है । दूसरा दं ष विरोधी गुणों वाले वर-वधू का विवाह हैं। आधुनिक विचारक वर-वधू 
ल es ety oe ee 
i हता हे, किन्तु आजकल यह सम्भव 
नहीं माना जाता कि जनसंख्या सदैव अपरिवर्तनशील रहनी चाहिए। इस विषय में 
प्लेटो का मत गतिशील (Dynamic) नहीं, किन्तु अप्रगतिशील एवं जड़ (Static) है। 


क्या Stel का राजनीतिक चिन्तन मूलतः आदर्शवादी था? 


प्लेटो को उप्तकी उपर्युक्त आदर्श राज्य की योजना के आ 
जाता है कि वह कोरा काल्पनिक चिन्तन करने वाला आदर्शवादी विचारक है । उसकी 
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प्लेटो ३६ 


रिपब्लिक में वर्णित राज्य सर्वथा काल्पनिक है। उसको प्रमुख व्यवस्थाएँ दार्शनिक 
राजाओं का शासन, साम्यवाद, कानूनों की अनावश्यकता, शासकों को वैयक्तिक सम्पत्ति 
और परिवार से वंचित करना बिलकुल अव्यावहारिक और असम्भव हैं। उसके आदर्श 
राज्य की इस पृथ्वी पर कहीं सत्ता नहीं है । बार्कर ने इस बारे में ठीक ही लिखा है 
कि यह एक ऐसे राज्य की कल्पना है जिसकी स्थिति बादलों में है और जो शाम को 
संध्या की लालिमा की तरह एक क्षण के लिए दृष्टिगोचर होकर रात्रि के अन्धकार में 
विलीन हो जाता है। 
किन्तु प्लेटो पर ऐसा आरोप लगाना यथार्थ नहीं है । यूनानी विचारधारा के 
गम्भीर अध्येता वारकर ने इस विषय में लिखा है कि रिपब्लिक ऐसा राज्य नहीं है 
जिसका अस्तित्व न हो। वह वास्तविक परिस्थितियों पर आधारित है और उसका उद्देश्य 
यथार्थ जीवन में आवश्यक परिवर्तन लाना या कम-से-कम उसे प्रभावित करना है। प्लेटो 
के कोरा आदर्शवादी और कल्पनावादी न होने का तथ्य तीन प्रमाणों से पुष्ट होता हे |? 
रिपब्लिक का वास्तविक परिस्थितियों पर आधारित हो ता--रिपब्लिक को आठ त्री 
तथा नवीं पुस्तकों से स्पष्ट है कि प्लेटो ने अपना चिन्तन उस समय यूनान में प्रचलित 
विभिन्न शासन-प्रणालियों का गहरा अध्ययन करके इनकी ठोस वास्तविकता के आधार 
पर किया था। इन पुस्तकों में स्पार्टा के अल्सतन्त्र (01801०19) और कोतितत्त्र 
(Timocracy), Vara के लोकतन्त्र और सि राक्यूज के निरंकुशतन्त्र (Tyranny) का 
उल्लेख है। प्लेटो की दृष्टि से ये सब अध्व€य (1915835 ३4) शासन-प्रगालियाँ हैँ । इत सत्र 
में ज्ञान की उपेक्षा और अज्ञान की प्रधानता है । इनमें विवेक (Reason) के अतिरिक्त 
अन्य दो तत्वों क्षुधा या कामभाव (Appetite) का तथा उत्साह एवं शौर्यं (Spirit) के 
तत्वों का बोलबाला है। इसी कारण इनमें झगड़ों, दलबन्दियों और स्वार्थपरता का 
साम्राज्य है। प्लेटो इस तरह वतमान राज्यों के रोग का निदान और कारण ढूँढने के 
पश्चात्‌ इसकी चिकित्सा भी बताता है । उसकी सम्मति में राज्यों के रोग को शान्ति 
विवेक (Reason) या बुद्धि को सर्वोच्च स्थान देने, एक नई शिक्षा-पद्धति स्थापित करने 
तथा साम्यवाद की प्रणाली द्वारा क्षुधा (Appetite) और उत्साह (Spirit) की भावना 
को विवेक द्वारा नियन्त्रण में रखने से हो सकती है। रोगां के निदान की भाँति इसका 
इलाज भी उसने वास्तविक परिस्थितियों के आधार पर तय किया है । सातवीं पुस्तक में 
बताई गई विभिन्न विषयों की शिक्षा उसकी अकादमी में वस्तुतः दी जाती थी। उसके 
साम्यवाद (Communism) की प्रणाली यद्यपि इतने विस्तृत और व्यापक रूप में प्रचलित 
नहीं थी, फिर भी वह अनेक अंशों में स्पार्टा में तथा अन्य राज्यों में पाई जाती थी । अतः 
बाकेर के मतानुसार रिपब्लिक में राज्यों के रोग का निदान और इलाज दोनों ही केवल 
किन्हीं पहले से माने हुए दार्शनिक सिद्धान्तो के आधार पर निश्चित नहीं किए गए, 
अपितु यूनानी जीवन के तथ्यों के आधार पर निर्धारित किए गए हैं ।' 


1. . वारकर, ग्रीक पोलिटिकल थियोरी, पृष्ठ, २३९ iy 
2. “The Republic is not only a deduction from first principles, 
it is also an induction from the facts of Greek life.” : 
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प्लेटो के कोरी कल्पना के आधार पर उड़ान न लेते का दूसरा प्रमाण यह है कि 
उसके रिपब्लिक, लाज तथा पत्रों (Epistles) के अध्ययन से यह प्रतीत होता है .कि वह 
तत्कालीन राजनीति में क्रियात्मक सुधार करने की तीब्र इच्छा रखता था। यदि 
वह राजनीतिक आदर्शवादी (Political idealist) था तो इसके साथ ही वह वास्तविक 
राज़नीतिज्ञ (Actual Politician) भी था। सिराक्यूज़ की यात्रा उसने वहाँ की दशा 
सुधारने ओर वहाँ के शासक को दार्शनिक राजा वनाने की दृष्टिसे की थी । वह कोरा 
आदर्शवादी नहीं था, उसने रिपब्लिक में जिन सुधारों का समर्थन किया है, वह उन्हें जल्दी 
से जल्दी क्रियात्मक रूप देना चाहता है। उसकी व्यावहारिकता इसी से स्पष्ट है कि उसने 
साम्यवाद की व्यवस्था सारे राज्यवासियों पर लागू न करके, केवल शासक और सैनिक 
वर्ग तक ही सीमित रखी है ताकि यह शीत्र ही क्रियारूप में परिणत हो सके । वह 
रिपब्लिक सें जिस नगर-राज्य की स्थापना कर रहा है वह काल्पनिक नहीं, किन्तु एक 
वास्तविक यूनानी राज्य है। उसका कहना था कि इसकी स्थापना असम्भव नहीं, 
किन्तु कठिन अवश्य है । राज्य और उसकी सरकार के बारे में जो कुछ कहा गया है, 
वह केवल दिवास्वप्न मात्र नहीं है; यद्यपि यह कठिन है, किन्तु सम्भव है । यह केवल 
तभी सम्भव हो सकता है, जब दार्शनिक राजा बने या राजा दार्शनिक बनें । वह यह 
मानता था कि दार्शनिक राजाओं से सहयोग मिलने पर अंपनी शिक्षण-पद्धति से वह इस 
आदर्श को क्रियान्वित कर सकता है, इसीलिए उसने दस वर्ष से ऊपर के सभी नागरिकों 
को शहर से दूर देहात में भेजने तथा इन का जीवन आदर्श शिक्षा-पद्धति के अनुरूप 
ढालने पर बल दिया है | 
तोहरा प्रमाण यह है कि प्लेटो भले ही आदर्शवादी हो, किन्तु वह आदर्श को 
व्यवहार के पथ-प्रदर्शन के लिए आवश्यक मानता था और उसके आदर्शों का पश्चिम 
के राजनी। तक क पर गहरा प्रभाव पड़ा है। प्लेटो ने आदर्श नगर के सम्बन्ध में 
नवीं पुस्तक के अन्त में लिखा है--''मेरे विचार में पृथ्वी पर तो Rar नगर कहीं भी 
नहीं है। इसका नमूना स्वर्गलोक में स्थित है। इस समय इसकी सत्ता है या नहीं, इन 


हमारा पथप्रदर्शक रहना चाहिए । यदि आदर्श व्यवहार में आ गया तो वह आदर्श नहीं 
रहेगा 1 हमारा व्यवहार सदैव आदर्श से बहुत पीछे रहता है, किन्तु इसका यह अर्थ 
नहीं कि हम आदर्श को. छोड दें। सत्य बोलना आदर्श है, 'दुनिया में झूठ बोला = है, 
किन्तु फिर भी हम “सत्यमेव जयते नानृतम्‌” को अपना आदर्श बनाते हें । प्लेटो का 
राज्य भले ही आदर्श कल्पना, दिवास्वप्न या हवाई महल हो, किन्तु इससे उसकी म ह्त्ता 
कम नहीं होती । महल पहले हवा में या कल्पना में ही बनाए जाते हैं, बाद में स्थूल 
सामग्री से उनका निर्माण होता है । सपने और आदर्श न हों तो मनुष्य घोर स्वार्थ और 
“a के पंक में डूबा रहे, ये उसे ऊँचा उठाने तथा अपनी ओर बढ़ने की प्रेरणा प्रदान 
डा > क 
ior विचारशील प्राणी है, आदर्श उस पर वास्तविक घटनाओं जैसा गहरा 
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प्लेटो | 


प्लेटो का मूल्यांकन और प्रभाव-पश्चिम में प्लेटो सुव्यवस्थित राजनीतिक 
चिन्तन करने वाला पहला विचारक था । २४०० वर्ष बीत जाने पर आज भी उसका 
प्रभाव अक्षुण्ण है। वह राज्यविषयक दर्शन, सुधार और चिन्तन की सभी क्रान्तिकारी 
योजनाओं को प्रेरणा देने वाला, वर्तमान साम्यवाद, फासिज्म और आदर्शवाद को 
प्रभावित करने बाला है । उसकी रिपब्लिक के नमूने पर आदर्श राज्य स्थापित करने 
की अनेक योजनाएँ बनी हैं । शिक्षा और सुप्रजननशास्त्र के कार्यक्रमों द्वारा समाज को 
उन्तत करने की सभी योजनाओं का आदि स्रोत वही है। सर टामस मोर (More), 
रूसो, आगस्तस कोम्ते तथा ग्रेट ब्रिटेन के आधुनिक आदर्शवादी विचारक ग्रीन और 
वोसांके प्लेटो से प्रभावित हैं । साम्यवाद, फासिज्म आदि की विचारधाराओं पर प्लेटो 
के विचारों की गहरी छाप हे । प्लेटो राजनीतिक चिन्तन के शाश्वत प्रश्नों की सुन्दर 
मीमांसा करने के कारण अव तक अजर अमर बना हुआ है और जब तक मानव-समाज 
में राज्य की सत्ता रहेगी तव तक उसका यही स्थान बना रहेगा | पिछली चौबीस 
शताब्दियों के इतिहास में विशाल राज्यों को बनाने वाले प्रतापी राजाओं, शक्तिशाली 
सम्राटों, कुशल राजनीतिज्ञों की कमी नहीं रही, किन्तु इनमें से किसी का भी 
राजनीतिक विचारों पर इतना प्रभाव नहीं पड़ा, जितना प्लेटो का पड़ा है। उसकी 
रचनाएँ २४ शतान्दियाँ बीत जाने के वाद आज भी आदर के साथ पढ़ी जाती हैं, इनसे 
प्रेरणा ग्रहण की जाती है और इनके आधार पर अपने मतों की पुष्टि की जाती है। 
किसी विचारक की अमरता और महत्ता का इससे अधिक प्रबल कोई दूसरा प्रमाण 
नहीं हो सकता है। 


सारांश 


पश्चिमी जगत्‌ में राजनीतिक चिन्तन की विचारधारा का श्रीगणेश करने 
वाले सुप्रसिद्ध दार्शेननक प्लेटो ने रिपब्लिक, पोलिटिकस या स्टेट्समैन और लाज 
(Laws) नामक तीन ग्रन्थों में अपने विचारों का प्रतिपादन किया है। इनमें रिपब्लिक 
सबसे प्रसिद्ध ग्रन्थ है। इसके कुछ महत्त्वपूर्ण राजनीतिक विचार निम्नलिखित हैँ 


स्या का सिद्दान्त--आजकल न्याय का अर्थ न्यायाधीश द्वारा कानून के 
अनुसार अपराधियों को दण्ड देना समझा जाता है । किन्तु प्लेटो के मतानुसार. न्याय 
का अर्थ केवल इतना ही है कि मनुष्य अपने उन सब कत्तेव्यो का पूरा पालन करे, जिनका 
पालन समाज के प्रयोजन पूरा करने की दृष्टि से आवश्यक है । प्लेटो इस प्रसंग में 
उस समय यूनान में प्रचलित चार धारणाओं का खण्डन करते हुए कहता है कि शासन 


करना एक कला है। कला का लक्ष्य उन वस्तुओं के दोष दूर करना है जिनके साथ 
उनका सम्बन्ध होता है । शासन का लक्ष्य प्रजा का कल्याण करना है। 


प्लेटो के मतानुसार राज्य के चार गुण हैं: बुद्धिमत्ता, साहस, संयम और 
न्याय । बद्धिमत्ता राज्य के शासक का, साहस सैनिक का और संयम उत्पादक वर्ग का 
गुण है । न्याय सारे समाज और राज्य में फैला हुआ है । इसका निवासस्थान अपना 
निश्चित कत्तेव्य पुरा करने वाले प्रत्येक नागरिक के मन में है। न्याय के दो रूप हे: 
सामाजिक और वैयक्तिक । सामाजिक रूप में न्याय समाज के विभिन्न वर्गों से उनके 
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कर्तव्यों का पालन कराता है और उनमें सामंजस्य तथा एकता बनाए रखना है। 
वैयक्तिक रूप में न्याय प्रत्येक व्यक्ति द्वारा अपने स्वभाव के अनुकूल कार्य करना है। 
प्रत्येक वर्ग के व्यक्तियों को अपना ही कार्य करना चाहिए और दूसरे वर्ग के कार्यो में 
कोई हस्तक्षेप नहीं करना चाहिए । प्लेटो समाज के तीन वर्गो की तुलना सोने, चाँदी 
और लोहे से करते हुए कहता है कि जिस प्रकार इन धातुओं में परिवर्तन सम्भव नहीं 
है, उसी प्रकार विभिन्न वर्गो के कार्यो में भी कोई हेर-फेर नहीं होना चाहिए। ऐसा 
होने पर समाज में बड़ी गड़बड़ और अव्यवस्था मच जाएगी । 

प्लेटो का न्याय का सिद्धान्त उस समय की दृष्टि से भले ही उपयोगी हो, किन्तु 
इसे वर्तमान परिस्थितियों में निम्नलिखित दोषों के कारण स्वीकार करना उचित 
नहीं है 

(i) प्लेटो के न्याय में कानून का विचार न होना, इसका केवल नैतिक धारणा 


(ii) व्यक्ति का एकांगी विकास करना । 
(iii) दार्शनिक राजाओं को असीम अधिकार प्रदान करना | 
(iv) एकीकरण और जातिवाद की दूषित प्रवृत्ति । 
४) व्यक्तित्व के विकास के लिए अवसर का अभाव | 
1) श्रमिकों को राजनीति से पृथक्‌ करना । 
(vii) गुणों की कसौटी का अभाव। 
(vii) वर्तमान समय के लिए अनुपयोगी होना । 

, शिक्षा का सिद्धान्त्‌--प्लेटो ने न्याय का अर्थ राज्य के विविध वर्गों और 
व्यक्तियों द्वारा अपने कत्तव्यों और धर्मों का पालन करना बताया है । यह तभी 
हो सकता है जब मनुष्यों को अपने कर्तव्यों का पुरा ज्ञान हो । उन्हें यह ज्ञान समुचित 
शिक्षा-पद्वति द्वारा ही दिया जा सकता है । अतः प्लेटो ने शिक्षा का इतने विस्तार से 
रिपब्लिक में वर्णन किया है कि रूसो ने इसे शिक्षा शास्त्र पर लिखी गई सर्वो त्तम पुस्तक 
कहा है। प्लेटो के समय में एथेन्स और स्पार्टा की दो प्रकार की शिक्षा-पद्ध तियाँ प्रचलित 
atl उसने इन दोनों की अच्छी बातों को लेकर अपनी शिक्षा-पद्धति का निर्माण 
किया है। इसमें स्पार्टा के शारीरिक ओर एथेन्स के मानसिक व बौद्धिक प्रशिक्षण 
का समन्वय किया गया हे । उसने १० से २० वर्ष तक की आयु को प्रारम्भिक शिक्षा 
में भावनाओं द्वारा चरित्र-निर्माण, व्यायाम और संगीत को महत्वपूर्ण स्थान दिया है । 
इस शिक्षा की परीक्षा में उत्तीर्ण होते वालों के लिए २० से ३० वर्षे तक की उच्च 
शिक्षा की और इसके बाद ३० से ४० वर्ष की आयु तक की उच्च शिक्षा के दूसरे स्तर 
की व्यवस्था की है । उच्च शिक्षा में प्लेटो गणित, भूमितिशास्त्र, ज्योतिष, संगीत 
और दर्शनशास्त्र के अव्ययन पर बहुत बल देता है। गणित को यद्ध मे उपयोगी 
होने के कारण उच्च शिक्षा में बहुत अधिक बल दिया गया हे! ३० वर्ष की आयु तक 
शिक्षा पाने के बाद वह दार्शनिकों और शासकों के लिए १०-१५ वर्ष तक की व्यावहारिक 
शिक्षा की व्यवस्था करता हैं । प्लेटो की शिक्षा-पद्धति की प्रधान विशेषताएँ मनोवैज्ञानिक 
आधार पर प्रतिष्ठित होता, शरीर और आत्मा के विकास पर समान रूप से बल 
देना, व्यक्ति को शिक्षा द्वारा उत्तम नागरिक वनाना और उच्च शिक्षा की सुन्दर व्यवस्था 
करना है। द 

प्लेटो की शिक्षा-पद्धति के प्रमुख दोष निम्नलिखित हैं-- 

(1) इसका क्षेत्र शासक वर्ग तक सीमित होना । (ii) शिक्षा का एकांगी होना, 
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नाटक, काव्य, चिकित्सा और कानून को शिक्षा में कोई स्थान न देना । (iii) गणित को 
अनुचित महत्व देना । ( iv) शिक्षाक्रम का लम्वा होना । (४) आत्मनिर्भरता का 
अभाव। (vi) व्यक्ति के विकास की उपेक्षा (vii) शिक्षा पर राज्य का अनुचित 
नियन्त्रण । (viii) शिक्षा के उद्देश्य का स्पष्ट न होता | 

दार्शनिक राजाओं का शासन-प्लेटो का यह विश्वास है कि शासक जव तक 
दार्शनिक नहीं होंगे तव तक राज्यों में शान्ति और सुशासन स्थापित नहीं हो सकता है, 
क्योंकि दार्शनिक शासक में उच्चतम प्राकृतिक गुण होते हैं। उसे परम तत्व का और 
मानवीय जीवन के अन्तिम उद्देश्य का ज्ञान शिक्षा-पद्धति द्वारा होता है। अतः ऐसा 
सच्चा ज्ञानी और गुणी व्यक्ति ही उत्तम शासक बत्त सकता है । प्लेटो के आदर्श राज्य में 
दार्शनिक शासक को अपने राज्य में धती-निर्धत का भेद नहीं बढ़ने देना चाहिए। राज्य 
के आकार को नहीं वढ़ाना चाहिए। प्रत्येक व्यक्ति से अपना निश्चित कत्तेव्य पालन 
कराते रहना चाहिए और शासन-पद्ध ति में कोई नया परिवर्तन नहीं करना चाहिए । 

दार्शनिक राजाओं के शासन के प्रमुख दो ष तिम्तलिखित हैं-- 

(i) इसका अव्यावहारिक होना। (ii) निरंकुश शासन का समर्थन करना। 
(iii) नागरिकों को पशुतुल्य बनाना | (iv) अयोग्य व्यक्तियों को शासन देना। 
(४) दार्शनिकों के अहंकार का शासन में बाधक होता । (vi) वि रोधाभासयुक्रत होना | 
(५1) समानता के सिद्धान्त की उपेक्षा । (viii) प्रतिनिधि शासन का विरोध । 

साम्यवाद का सिद्धान्त--प्लेटो ने अपनी नवीन सामाजिक व्यवस्था में राज्य के 
हित की दृष्टि से दार्शनिक राजाओं और सैनिकों के लिए वैयक्तिक सम्पत्ति और परिवार 
रखने का विरोध किया है। उसने साम्यवाद की इस व्यवस्था का मनोवैज्ञानिक, राज- 
नीतिक और दार्शनिक आधार पर समर्थन किया है । उसके शब्दों में समाज के शासक 
और सैनिक वर्गो के पास अपनी निजी जमीन-जायदाद रुपया-पेसा नहीं होता 
चाहिए | उसके साम्यवाद की तीन बड़ी विशेषताएँ हे--(क) यह सब नागरिकों के लिए 
नहीं, किन्तु शासकों के लिए है। (ख) यह तपस्यात्मक है और शासक वर्ग को काँचन 
कामिनी के मोह से मुक्त रखने को विवश करता है। (ग) यह आथिक नहीं, किन्तु 
राजनीतिक है | 

प्लेटो का साम्यवाद FO AM में वर्तमान साम्यवाद से मिलता है-दोतों 
राज्य को सर्वोपरि मानते हैं। मनुष्य की स्वार्थ-प्रधान प्रवृत्ति की उपेक्षा करते हैं। 
आथिक प्रतियोगिता को हटाना चाहते हैं। दि न्यु दोनों में कई महत्त्वपूर्णे भेद भी हैं। प्लेटो 
का साम्यवाद समाज के शासक वर्ग और सैनिकों तक सीमित है। वह सम्पत्ति के साथ 
स्त्रियों के बारे में भी साम्यवाद को व्यवस्था करता है। वैयक्तिक सम्पत्ति का विरोधी है 
और इसका उद्देश्य केवल मात्र राजनीतिक अर्थात्‌ राज्य में कुशासन और भ्रष्टाचार को 
दूर करना है। अरस्तू ने प्लेटो के साम्यवाद की कटु आलोचना की है। 

पत्नियों का साम्यवाद--प्लेटो ने शासकों के लिए अलग घरों में अपना परिवार 
बनाकर रहने की व्यवस्था का इस दृष्टि से विरोध किया है कि शासक स्त्रियों के मोह 
तथा घर की चिन्ताओं से मुक्त होकर अपने शासन के कत्तव्य का पुरा पालन कर सके | 

प्लेटो निम्नलिखित कारणों के आधार पर इस व्यवस्था की पुष्टि करता है— 
(१) परिबार के घातक प्रभाव से शासकों को मुकत करता । (२) नारियों की मुक्ति 
तथा समान अधिकार | (३) उत्तम सन्तान प्राप्त करना । 

अरस्तू ने प्लेटो के पारिवारिक साम्यवाद की आलोचना निम्नलिखित कारणों 
के आधार पर की है--इससे राज्य की एकता नष्ट होगी, झगडे बग, बच्चों की 
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उपेक्षा होगी । यह अव्यावहारिक व्यवस्था परिवार में विकसित होने वाले गुणों कौ 
उपेक्षा करती है और व्यक्तियों को पारिवारिक आनन्द से वंचित करती है । 

प्लेटो का आदर्श राज्य--इसका निर्माण आथिक, सैनिक और दार्शनिक तत्वों से 
होता है। न्याय या सब नागरिकों द्वारा स्वकरत्तव्यपालन इसका मूल तत्व है। इसमें 
दार्शनिक राजाओं का शासन होता है और उनके लिए वैयक्तिक सम्पत्ति और परिवार 
न रखने की व्यवस्था इसलिए आवश्यक है कि वह सब प्रकार के मोह से मुक्‍त होकर 
अपना शासन-कार्य कर सके । 

शासन-प्रणालिथों का वर्गोकरण--प्लेटो ने 'पोलिटिकस' नामक अपने ग्रन्थ में 
कानून द्वारा संचालित होने वाली राजतन्त्र, कुलीनतन्त्र और बहुतन्त्र की तथा कानून 
द्वारा संचालित न होते वाली निरंकुशतन्त्र, अल्पतन्त्र, अतिवादी लोकतन्त्र की छः शासन- 
प्रणालियों का वर्णन किया है | वह लोकतस्त्र का विरोधी है और राजतन्त्र को इस दृष्टि 
से श्रेष्ठ मानता है कि इसमें प्रजा का अधिकतम कल्याण होता है। 


प्रश्न 


(१) प्लेटो के मशानुसार न्याय का क्या श्रभिप्राय है ? 
(२) “रिपब्लिक शिक्षा पर लिखा गया सर्वोत्कृष्ट ग्रन्थ है ।” प्लेटो द्वारा प्रतिपादित शिक्ष I 
व्यवस्था का श्रालोचनात्मक परीक्षण कीजिए | (राजस्थान, १६७७-१६७६ ) 
(३) "प्लेटो की शिक्षा की अवधारणा न्याय की पूर्वस्थिति थी ।” श्राप इस कथन से सहमत 
` हैँ या ग्रसहमत ? ग्रपने दृष्टिकोण के समर्थन में कारण दीजिए। (राजस्थान, १९७५) 
(४) दार्शनिक राजाओं के शासन की व्यवस्था प्लेटो ने किन कारणों के ग्राधार पर की है? 
इस सिद्धान्त की भ्रालोचना कीजिए । 
(५) प्लेटो के साम्यवाद के सिद्धान्त का परिचय दीजिए । 
(६) “प्लेटो प्रथम साम्यवादी था ।” क्या आप इस कथन से सहमत हैं ? (राजस्थान, १९७९) 
(७) प्लेटो के साम्यवाद की वर्तमान साम्यवाद से तुलना कीजिए | 
(5) प्लेटो के आदर्श राज्य की अवधारणा की विवेचना कीजिए । 
(8) प्लेटो का राजनीतिक चिन्तन मूलतः श्रादर्शवादी था । इसकी विवेचना कीजिए । 
(१०) प्लेटो ने किन कारणों के ग्राधार पर. परि peels an 
ए र. परिवारविपयक साम्यवाद का समर्थन किया है 
और श्ररस्तु ने उसकी क्या आलोचना की है ? 
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दूसरा अध्याय 
अरस्तू (3३८४ ई०पू० से 3२२ ई०पू०) 


जीवन-चरित्र-पाश्चात्य जगत्‌ में प्लेटो द्वारा प्रारम्भ किए गए राजनीतिक 
तत्व-चिन्तन को वैज्ञानिक रूप देने का श्रे य उसके प्रधान शिष्य अरस्तू को है | अरस्तू 
का जन्म एथेन्स के उत्तर में २०० मील दूर स्तागिरा (Stagira) के छोटे से नगर 
में हुआ था । उसका पिता निकोमाखस मैसिडोन (Macedon) के राजा एबं सिकन्दर 
के दादा के दरवार में राजवैद्य था। बचपन में अरस्तू को अपने पिता से रोगियों की 
चिकित्सा करने की वैज्ञानिक पद्धति तथा जीवशास्त्रीय विषयों का आरम्भिक परिचय 
मिला । अपनी आयु के १७वें वर्ष में वह प्लेटो की कीति से आकृष्ट होकर एथेन्स में उसकी 
शिक्षण संस्था अकादमी (Academy) में सम्मिलित हुआ | उसने जीवन के अगले बीस 
वषं (३६७-३४७ ई०पू०) यहाँ अपने गुरु के चरणों में बैठकर विद्याभ्यास में बिताए | 
प्लेटो अपने शिष्य की प्रतिभा से बहुत प्रसन्न था । उसे वह अपनी अकादमी का दिमाग 
कहा करता aT प्लेटो की मृत्यु पर ३४७ ईव्पू० में जब उसका उत्तराधिकारी 
निश्चित करने का समय आया तो विदेशी होने के कारण अरस्तू को यह पद नहीं 
मिला और प्लेटो का शिष्य स्प्यूसिप्पस इसके लिए चुना गया। 

प्लेटो की मृत्यु के बाद अरस्तू एथेन्स छोड़ने के लिए विवश हुआ | वह्‌ अपने 
सहपाठी जेनोक्रेतास के साथ लघु एशिया के एरमस नामक नगर में चला गया और 
यहाँ उसने अकादमी (Academy) की शाखा की स्थापना की। उसे यहाँ नियन्वित 
करने वाला अतानियस (Atarneus) का राजा हमेंइयस (Hermeias) था । वह अरस्तू 
का बड़ा भकत AT | उसने अपनी भानजी तथा गोद ली हुई बेटी पीथियास की शादी भी 
अरस्तू के साथ की और उसे दहेज में बहुत सम्पत्ति प्रदात की। यहाँ आरस्तू के तीन वर्ष 
(३४७--३४४ Gogo) बड़े आनन्द के साथ बीते। इसके बाद वह सम्भवतः जलचर 
प्राणियों के अध्ययन के लिए लेस्वोस टापु के मितिलेन (Mytilene) नामक नगर में 
चला गया | 

३४२ ई०पु० उसे सिकन्दर के frat फिलिप (३५९-३३६ ई०पू० ) ने अपने 
पुत्र के प्रशिक्षण के लिए मैसिडोनिया की राजधानी पेल्ला में बुलाया । उसने १३ वषें 
की आयु के अपने लड़के को “सुसंस्कृत दार्शेनिक' बनाने का कार्य अरस्तू को सौंपा । 
अरस्तू छ: वर्ष तक (३४२-३३६ Fogo) यहाँ रहा । सिकन्दर को शिक्षा देता शेर के 
बच्चे को साधना था । मैसिडोनिया के राजदरवार का वातावरण भी उसके अनुकूल 
नहीं था। फिर भी सिकन्दर ते उसे 'पिता' समझा और अरस्तू ने उसे होमर के काव्यों 
'में वणित वीर पुरुष बनाने में कोई कसर नहीं छोड़ी। ३३५ ई०पू० में सिकन्दर ने 
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राजगही पर बैठते ही अपने गुरु के विध्वस्त नगर को पुनः वनवा दिया। wa सिकन्दर 
विश्व-विजय के लिए निकला तो अरस्तु को मैसिडोनिया में रहना निरर्थक मालूम हुआ 
और वह एथेन्स लौट आया । उपने अपने जीवत के अन्तिम १३ वर्ष (३३५--३२२ 
ई० पू०) एथेन्स में ही बिताए । : 
एथेन्स लौटने पर अरस्तू ने अपने गुरु की अकादमी या शिक्षण संस्था जैसा 
एक नया विद्यापीठ स्थापित किथा। इसे ल्यूकिओन (Lukeion) या ला इसियम 
(Lyceum) कहा जाता है, क्योंकि यह लिसियस नामक यूनानी देवता के मन्दिर के 
निकटवर्ती उद्यान में अवस्थित था । अरस्तू की आदत बैठकर पढ़ाने की नहीं थी, वह 
प्रायः शिष्यों के साथ घूमते हुए उनके प्रश्नों का उत्तर देता था और इसी प्रकार पढ़ाया 
करता था | अतः उसे भ्रमणशील दार्शनिक (Peripatetic Philosopher) तथा उसके 
विद्यालय को पर्यटक विद्यालय (Peripatetic School) या भ्रमणशील दार्शनिक का 
विद्यालय भी कहते थे। 
अपने जीवन के अन्तिम वर्षो में अरस्तू को अनेक राजनीतिक परिवर्तन देखने 
पड़े। ३२८ ई० पू० में सिकन्दर ने उसके भतीजे कैलिस्थेनीज (Callisthenes) को 
मरवा दिया | इससे उसके विद्यालय में सिकन्दर-विरोधी वातावरण उत्पन्न हो गया । 
३२३ ई० पु० में सिकन्दर की मृत्यु का समाचार पाते ही एथेन्स ने यूनानी राज्यों की 
स्वतन्त्रता को घोषणा की तथा सिकन्दर की ओर से यूनान में शासक वनाए गए 
अन्तिपातेर (Antipater) के शासन के विरुद्ध ge छेड़ दिया । अरस्तू अन्तिपातेर का 
मित्र था । अतः उसे अपनी प्राण-रक्षा के लिए एथेन्स से भागकर युवोइया (Euboea) 
टापू के खाल्किस (Chalcis) नगर में शरण लेनी पडी । भागते समय उसने कहा था 
“मैं एथेन्सवासियों को दर्शन के विरुद्ध दूसरी वार अपराध करने का मौका नहीं 
दुगा ।” उसका यह अभिप्राय था कि एथेन्सवासी एक बार सुकरात को विषपान द्वारा 
प्राणदण्ड देने का अपराध कर चुके थे, वह दुबारा स्वयमेव एथेन्सवासियों द्वारा अपने 
दार्शनिक विचारों के लिए दण्डित नहीं होना चाहता था। अरस्तू के एथेन्स से भागने के 
वाद उस पर यह आरोप लगाया गया कि उसने हमेइयस की प्रशंसा में लिखी कविता में 
धर्म-विरुद्ध बातों का प्रतिपादन किया है। डायोजिनीस लएतियस ने लिखा है कि उसे 
अन्तिम समय में इतनी निराशा हुई कि उसने विषयान द्वारा आत्महत्या कर ली । अरस्तू 
के प्राणान्त के समय भारत में चन्द्रगुप्त मौर्य अपने राज्य की स्थापना कर रहा AT | 
_ भरस्तु को रचनाएँ--अरस्तू सववतोमुखी प्रतिभा का विलक्षण व्यक्ति था । उसने 
तकशास्त्र, प्राणिशास्त्र, ज्योतिषशास्त्र, मनोविज्ञान, प्राकृतिक विज्ञान, अध्यात्मशास्त्र, 
राजनीतिशास्त्र, अर्थशास्त्र, भाषणकला, लेखनकला और काव्यकला पर अनेक ग्रन्थ 
लिखे | उसके बताए ग्रन्थों की संख्या ४०० के लगभग बताई जाती है। आकसफोडं 
विश्वविद्यालय से यह सम्‌ चा ग्रन्य-संग्रह ३५०० पृष्ठों के १२ खण्डों में छपा है । वह 
अपने समय के ग्रीक ज्ञान-विज्ञान का विइवकोज्ञ था। दुर्भाग्यवश उसकी अनेक रचना एँ 
लुप्त हो चुकी हैं। उपलब्ध रचनाओं में भी रचनाशैली की वह्‌ प्रौढ़ता, प्रांजलता, 
सुसम्बद्धता, रोचकता तथा प्रवाह दिखाई नहीं देता जो प्लेटो की रचनाओं में है। ये 
ग्रन्थ सम्भवतः अरस्तू द्वारा अथवा उसके शिष्यों द्वारा लिखे गए उसके व्याख्यानों के 
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नोट (Lecture 8०४९8) मात्र हैं। अरस्तू ने इनका अन्तिम रूप में संशोधन नहीं 
किया, इसीलिए इनमें अनेक असंगतियाँ और विरोध पाए जाते हैं। 'राजनीतिशास्त्र 
की दृष्टि से उसकी सबसे महत्वपूर्ण रचना 'पॉलिटिक्स' में इस प्रकार के अनेक दोष हैं । 

पॉलिटिक्स (?०7॥1०७)--यह राजनीतिशास्त्र पर अरस्तू की महत्वपूर्ण 
रचना है। यह आठ पुस्तकों में विभक्त है। ये आठ पुस्तकें विषय की दृष्टि से तीन भागों 
में बाँटी जा सकती हैं | 

(१) पहले भाग में पहली, दूसरी तथा तीसरी पुस्तकें आती हैं। पहली पुस्तक 
में राज्य को जन्म देने वाली कुटुम्ब व्यवस्था, राज्य के स्वरूप, इसके उद्गम और 
आन्तरिक संगठन का वर्णन किया गया है । दूसरी पुस्तक में प्लेटो जैसे विचारकों द्वारा 
प्रतिपादित आदर्श राज्यों की तथा स्पार्टा, क्रीट, कार्थेज आद्वि उस समय के वास्तविक 
राज्यों की समीक्षा तथा आलोचना की गई है। तीसरी पुस्तक में राज्यों के वर्गीकरण, 
नागरिकता और न्याय के स्वरूप का वर्णन हैं। 

(२) दूसरे भाग में चौथी, पाँचवीं तथा छठी पुस्तकें आती हैं। चौथी पुस्तक 
में विभिन्न प्रकार की शासन-प्रणालियों का प्रतिपादन है। पांचवीं पुस्तक में विभिन्न 
शासन-प्रणालियों में होने वाले वैधानिक परिवर्तेनों और क्रान्ति के कारणों पर प्रकाश 
डाला गया है । छठी पुस्तक में उन उपायों का वर्णन है, जिनसे लोकतन्त्रों तथा अल्पतन्त्रों 
को सुस्थिर बनाया जा सकता है। 

(३) तीसरे भाग में सातवीं तथा आठवीं पुस्तकें आती हैं। सातवीं पुस्तक में 
राजनीतिक आदर्शो तथा शिक्षा सम्बन्धी सिद्धान्तों की विवेचना है। आठवों पुस्तक में 
युवकों में प्रशिक्षण की सामान्य योजता, शारीरिक प्रशिक्षण, संगीत की शिक्षा के 
उद्देश्यों तथा उपायों का वर्णेन है। 

यद्य पि पॉलिटिक्स अरस्तू की प्रौढतम आयु की कृति है, किन्तु यह भी अन्य 
रचनाओं के समान सम्भवतः उसके व्याख्यानों के नोट मात्र हैं। फिर भी इसका 
प्रतिपाद्य विषय अत्यन्त महत्वपूर्ण है और यह कई शताब्दियों से राजनीतिक चिन्तन 
का प्रेरणा-स्रोत बना हुआ है, अतः जेलर (Jeller) ने लिखा है कि यह “हमारे प्राचीनः 
काल से उपलब्ध होते बाली सबसे मूल्यवान्‌ निधि gv” पॉलिटिक्स के मुख्य सिद्धान्त 
निम्नलिखित हें-- 

अरस्तू के राज्य सम्बन्धी विचार : राज्य का प्रादुर्भाव और विकास- अरस्तू 
ने पॉलिटिक्स की पहली पुस्तक के द्वितीय खण्ड में राज्य के विकास और स्वरूप का 
सुन्दर प्रतिपादन किया है। उसके मतानुसार राज्य का प्रादुर्भाव कुछ मानवीय 
आवश्यकताओं को पूर्ण करने के लिए होता है, क्योंकि मनुष्य एकाकी रूप में रहते हुए 

| अपनी सब आवश्यकताएँ पुरी नहीं कर सकता | वह सामाजिक या राज्य में रहने वाला 
| प्राणी है । जो मनुष्य दूसरों के साथ नहीं रह सकता है, वह या तो पशु है या देवता ।॥1 राज्य 


| 1. “The man is by nature a political animal. The being who 
cannot live in association with his fellows, or who has no need to do 
this, is, Aristotle says, either on the one hand a beast, or on the other 
a God.” —Dunning, p. 56. 
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का पूर्ण विकास तीन दशाओं में से गुजरते हुए होता है। त 

इसकी पहली दक्षा वंश के विस्तार की है। मानव-जाति को विनाश से 
बचाने की आवश्यकता पूरी करने के लिए नर-नारी मिलकर कुटुम्ब बनाते हैं। 
शरीर के पालन-पोषण के लिए आवश्यक वस्तुओं को उत्पन्न करने के लिए ये कुटुम्ब 
दास रखते हैं, इस प्रकार स्वामी-सेवक के सम्बन्ध की उत्पत्ति होती है । 

दूसरी दक्षा में कुटुम्बों का समुदाय या समूह अपनी आवश्यकताओं की पूति 
के लिए ग्राम का रूप धारण करता है । आपसी HAST को निपटाने के लिए ग्राम- 
पंचायत का निर्माण होता है, गाँव के मेलां तथा उत्सवों द्वारा उसकी धामिक आवश्यक- 
ताओं की पूति होती हैं । 

तीसरी दक्षा में अनेक ग्रामों के सम्मिलन से नगर-राज्य (City State) का 
जन्म होता है। राज्य सैनिक संगठन बनाकर अपने निवासियों दी विदेशी आक्रमणों 
से रक्षा करता है, न्याय का कार्ये ग्राम-पंचाथत की अपेक्षा अधिक क्षमता और सुन्दर 
रीति से करता है, इसमें विद्याओं और कलाओं का विकास होता है, यह मनुष्य की 
बौद्धिक और नैतिक शक्तियों को विकसित करने की आवश्यकता पुरी करता है। अतः 
नगर-राज्य मनुष्यों का अन्तिम और पूर्ण एवं श्रेष्ठतम समुदाय है। यह उसे पूणं 
जीवन बिताने में सहायक होता है। राज्य के निर्माण तक की उपर्युक्त तीनों दशाओं 
तथा इनके उद्देश्यों का परिचय निम्नलिखित तालिका से स्पष्ट हो जाएगा-- 


Ho zat उद्देश्य 
१. कुटुम्व अथवा गृहस्थी प्रजनन तथा अल्पतम आवश्यकताओं की 
पूतिक 
2, ग्राम क--न्याय के लिए ग्राम-पंचायत तथा 
धामिक उत्सव के लिए= ख 
३- नगर-राज्य या +ख-- (न्याय तथा सैनिक संरक्षण, 
, पोलिस (Polis) विद्या तथा कलाओं का विकास) 


राज्य का स्वरूप और विशेषताएं -- राज्य एक स्वाभाविक प्राकृतिक समुदाय 

है । राज्य का विकास-क्रम स्पष्ट करने के साथ-साथ अरस्तू राज्य के स्वरूप पर प्रकाश 

डालने वाली कुछ मौलिक विशेषताओं का प्रतिपादन करता है। ये निम्नलिखित हैं-- 

१. पहली विशेषता राज्य का प्राकृतिक (Natural) होना है-प्लेटो तथा 

अरस्तू से पहले सोफिस्ट यह मानते थे कि राज्य मनुष्यों द्वारा बनाया गया एक कृत्रिम 

(Artificial) समुदाय है, उसे मनुष्यों ने आपस में समझौता (Contract) करके 

“बनाया है। इस सिद्धान्त के अनुसार राज्य के कानूनों का पालन करने के लिए मनुष्य 
के पास कोई स्वाभाविक आधार नहीं रहता है, क्योंकि मनुष्य इनका पालन केवल दण्ड 
के भय से या पुरस्कार की आशा से करता है | किन्तु मनुष्य बुद्धिमान्‌ प्राणी है, वह 
केवल उन्हीं नियमों का पालन पूरी तरह कर सकता है, जो उसे बुद्धिसंगत प्रतीत हों | 


1, “Polis is the last and the perfect association. Originating in 


the bare needs of living, it exists for the shaping of complete life.” 
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यह केवल उन्हीं कार्यो के और नियमों के लिए सम्भव है, जिन्हें उसकी बुद्धि अपने 
लिए हितकर समझे | यदि उसे कानूनों का पालन बुद्धि द्वारा अपने हितों के प्रतिकूल 
प्रतीत हो तो वह इनका उल्लंघन करने में कोई संकोच नहीं करेगा, केवल दण्ड का 
भय उसे ऐसा करने से नहीं रोक सकता है। वस्तुतः प्रबल नैतिक शक्ति ही उसे 
कानूनों का पालन करने के लिए वाध्य कर सकती है। अरस्तू से पहले सोकिस्टों ने 
राज्य को प्राकृतिक या स्वाभाविक न मानकर मनुष्यों द्वारा बनाया गया एक कृत्रिम 
संगठन माना था । इस सिद्धान्त का सबसे बड़ा दोष यह था कि इसे मान लेने पर 
राज्य के कानूनों का पालन कराने में समर्थ किती भी नैतिक शक्ति की सत्ता को 
अस्वीकार करना पड़ता है । इसके विपरीत अरस्तू ने. राज्य को प्राकृतिक मानते हुए 
उसको वह नैतिक शक्ति प्रदान की है, जिससे नागरिक SAH कानूनों का पालन करें। 
अरस्तू का यह कहना है कि विवेकशील मनुष बुद्धि दारा अपने हित की वृद्धि करता 
अपना नैतिक दायित्व समझता है। यह हित राज्य में ही पुरा हो सकता है, अतः वह 
राज्य के नियमों का पालन करता है। इस प्रकार राज्य के नियमों का पालन करने 
का एक नैतिक आधार वन जाता है और मनुष्य अपने हित की दृष्टि से इतका पालन 
करने लगते हैं । 

राज्य को प्राकृतिक मानते का एक सहत्ववृ्ण कारण उसका कुटुम्ब से शनैः 
शतैः स्वाभाविक रूप से विकसित होना है, उसके विकास की प्रक्रिया पहले स्पष्ट 
की जा चुकी है। कोई भी व्यक्ति कुटुम्ब को कृत्रिम नहीं मानता । सोफिस्ट भी यह 
कहने का दुस्साहस नहीं कर सकते कि परिवार मनुष्य पर कृत्रिम रूप से art हुई 
व्यवस्था है। यह मनुष्य की नैसगिक प्रवृत्तियों का परिणाम हैं। अतः यह मनुष्य के 
विकास में सहायक है। इसका अर्थ यह हैं कि राज्य मनुष्य को उस उद्देश्य की पूर्ति की 
क्षमता प्रदान करता है, जिसके कारण वह शेष सूष्टि से भिन्न समझा जाता है। मनुष्य 
की शेष सृष्टि से भिन्नता उसके बुद्धिमान्‌ होते और भाषणकलासम्पन्न प्राणी होते में है । 
अरस्तू के मतानुसार जब को ६ बस्तु, विकसित होकर चरम विकास फो प्राप्त हो जाए 
तथा जिस कां के लिए प्रकृति ने उसका तिर्माण feat, उसको भली-भाँति सम्पादन 
कर सके तो उस स्थिति को उप्तका वास्तविक या स्वाभाविक रूप माना जाता चाहिए ७. 
राज्य में मनुष्य को पशुओं से पृथक्‌ करने वाले बौद्धिक और नैतिक गुणों के विकास का 
अवसर मिलता है, अतः राज्य प्राकृतिक है | 

२. नगर-राज्य का चरम और श्रेष्ठ राजनीतिक संगठन होना-अरस्तू की 
दष्टि से नगर-राज्य मानव-समाज का सर्वोत्तम समुदाय है । प्रत्येक समुदाय किसी हित 
की सिद्धि के लिए बताया जाता है । अतः राज्य को मानव के सबसे बड़े हित-- 
बौद्धिक और नैतिक विकास की सिद्धि के लिए होता चाहिए। इसलिए उसे सर्वोत्तम 
समुदाय मानना चाहिए । राज्य को सर्वोत्तम समुदाय मानने का पहला कारण यह 


1. “The nature of things consists in their end or consum- 
for what each thing is when its growth is completed we 


mation, aes 
—Politics. 


call it the nature of that thing.” 
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है कि यह सामाजिक विकास का चरम रूप है । कुटुम्व से आरम्भ होने वाला विकास 
नगर-राज्य के रूप में परिपूर्णता को प्राप्त करता है । इसे श्रेष्ठ मानने का दसरा कारण 
यह है कि इसमें सनुष्य की जितनी आवश्यकताएं पुरी होती हैं, उतनी किसी अन्य 
समुदाय में नहीं होती हैं । कुटुम्ब तथा ग्राम केवल कुछ भौतिक आवश्यकता ही पूरी 
करते हैं, किन्तु मनुष्य की सभी आध्यात्मिक और वौद्धिक आवश्यकताएँ नगर-राज्य से 
पूर्ण होती हे । 

३. राज्य का आत्मनिर्भर होता--अरस्तू इसे सव वस्तुओं के विषय में 
आत्मनिर्भरता की पराकाप्ठा तक पहुँचा हुआ कहता है। आत्मनिभरता का अर्थ 
सामान्यत: अपनी सव आवश्यकताएँ स्वयमेव पूरा करना होता हे । कुटुम्ब तथा ग्राम 
द्वारा मनुष्य की भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति अधूरे रूप में होती है, राज्य द्वारा न 
केवल इनकी पूर्ति पूर्णरूप से होती है अपितु इनके साथ-ही-साथ मनुष्य की उच्चतर 
प्रकृति की तथा वौद्धिक और नैतिक आवश्यकताएँ भी पूरी होने लगती हैं, अतः राज्य में 
मनुष्य को किसी प्रकार का अभाव नहीं रहता | 

४. राज्य का एकत्व और बहुत्व (Unity and PI urality in State)— 
प्लेटो ने राज्य के एकत्व पर बहुत बल दिया है । वह समूचे राज्य को एक विशाल 
परिवार बनाना चाहता था | किन्तु अरस्तु इससे सहमत नहीं है। उसका कहना है कि 
राज्य में यदि ऐसी एकता होगी तो वह-राज्य ही नहीं रहेगा, वस्तुतः राज्य का स्वरूप 

वहुत्व में ही है। वह विभिन्न प्रकार के तत्वों से मिलकर वनता है। यदि इसकी भिन्नता 
का अन्त करके एकता स्थापित की जाए, तो राज्य का ही अन्त हो जाएगा। राज्य के 
ये विविध तत्व विभिन्न प्रकार के कार्य करते हुए उसे अधिक उन्नत, उत्कृष्ट और समद्ध 
बनाते हैं। राज्य म एकता होनी चाहिए, किन्तु यह कठोर अनुशासन के द्वारा व्यक्तियों 
के विभिन्न भेदों का अन्त करके स्थापित नहीं होनी चाहिए, अपितु विभिन्न प्रकार के 
समुचित संगठन द्वारा स्थापित होनी चाहिए । 

५. राज्य व्यक्ति से पृव वर्ती है (State is prior to individual) राज्य का 
निर्माण व्यक्तियों से मिलकर होता है । अतः इससे यह्‌ कल्पना होती है कि पहले व्यंक्ति 
होते हैं और वाद में वे मिलकर राज्य का निर्माण करते हैं | ऐतिहासिक दृष्टि से भले ही 
यह वात सही हो, किन्तु मनोवैज्ञानिक दृष्टि से अरस्तू राज्य को व्यक्ति से पूर्ववर्ती 
मानता हे । इस विषय में उसका यह कहना है कि प्रकृति की दृष्टि से राज्य को व्यक्ति से 
पहले माना जाना चाहिए | अरस्तु प्रकृति शब्द का प्रयोग एक विशेष अर्थ में करता है। 
किसी वस्तु की प्रकृति से उसका अभिप्राय उसके चरम उद्देश्य से है, जिसके लिए उसका 
निर्माण किया जाता है। कोई वस्तु शनै:-शनै: विकास द्वारा अपने चरम उद्देश्य को प्राप्त 
करती है। इस दृष्टि से विचार करें तो राज्य का उद्देश्य उत्तम जीवन बिताना है । 
इस उद्देश्य को पाने की दृष्टि से ही व्यक्ति राज्य के रूप में संगठित होते हैं। यदि ऐसा 
न हो तो व्यक्ति कभी राज्य के रूप में इकट्ठे न हों । राज्य पूर्णता का प्रतीक है। उसमें 
परिवार और व्यक्ति सम्मिलित हैं और उसके अंग हैं। राज्य समष्टि (Whole) है, 

इप लिए उसकी सत्ता व्यष्टि (Part) से पहले होनी चाहिए। इसको स्पष्ट करते हुए 
अरस्तु ने लिखा हे--“प्रकृति की व्यवस्था में नगर-राज्य परिवार और व्यक्ति से पुर्व- 
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वर्ती है, क्योंकि समष्टि आवश्यक रूप से अपने ग्रंगों से पुवं वर्ती है। यदि समू वा शरीर 
नष्ट हो जःए तो उसका कोई अंग पांव या हाथ अलग जीवित नहीं रह सकता हेप 
६. राज्य का सजीव शरीर के तुल्य होना--अरस्तू प्लेटो की भाँति राज्य 
को व्यक्तियों का समूह मात्र नहीं मानता है, किन्तु वह राज्य की एक ऐसे महाप्राणी 
या महाशरीर के रूप में कल्पना करता है जितके विभिन्न अंग उक्षमें रहने वाले व्यक्ति 
और नागरिक हैं। ये सब व्यक्ति मिलकर राज्य रूपी वि राट्‌ शरीर की समष्टि 
(Organic Whole) का निर्माण करते हैं। जिस प्रकार शरीर के अंगों में एक चेतना 
होती है, पैर में कांटा लगते पर शरीर में दर्द होता है और उसके प्रतिकार का फौरन 
उपाय किया जाता है, यही स्थिति राज्य में होनी चाहिए । राज्य में किसी भी व्यक्ति के 
पीडित और दुःखी होने पर राज्य के सभी व्यक्तियों को उसकी पीड़ा का अनुभव होना 
चाहिए और उसके प्रतिकार के उपाय किये जाने चाहिएँ । जिस प्रकार हाथ और पैर की 
सत्ता शरीर से पृथक्‌ रूप में नहीं है, उसी प्रकार व्यक्ति राज्य से पृथक्‌ होकर उत्तम जीवन 
नहीं बिता सकता है । व्यक्ति के विकास के लिए राज्य अनिवार्य है। राज्य के अभाव में 
व्यक्ति अपना कोई विकास नहीं कर सकता है, उसमें जडता और निर्जीवता आ जाएगी । 
राज्य का उद्देश्य और कार्य--अरस्तू का यह विचार है कि राज्य का उद्देश्य 
मनुष्य की अधिकतम भलाई करना है, अतः इसका कत्तेव्य है कि व्यक्ति को भला और 
सद्‌गुणी बनाने का तथा उसके नैतिक और बौद्धिक गुणों के विकास का प्रयत्न करे । 
उसने लिखा है कि राज्य की सत्ता उत्तम जीवन के लिए है, न कि केवल जोवन व्यतीत 
करने के लिए |” (पॉलिटिक्स, ३-१६) । 
राज्य यह कार्य शिक्षा द्वारा कर सकता है । वर्तमान समय में अधिकांश राज्य 
नागरिकों को बौद्धिक शिक्षा प्रदान करते हैं । प्लेटो और अरस्तु इससे सन्तुष्ट नहीं हैं, 
वे नागरिकों को नतिक शिक्षा प्रदान कर उसे सच्चरित्र और सद्गुणी नागरिक बनाना 
चाहते हैं। आजकल यह कार्य धामिक संस्थाओं का समझा जाता हे, पुराने युनानी 
राज्यों में धामिक कार्य राज्य की ओर से ही होते थे, अतः वहाँ राज्य और धर्म में कोई 
भेद नहीं था । 
दास-प्रथा-पम्बन्धी विचार- यूनानी जगत्‌ में होमर के समय से दास-प्रथा 
समाज का एक आवश्यक अंग थी | खेती-वाडी और आथिक उत्पादन-कार्य दासों द्वारा 
होता था । अरस्तू से पहले एण्टीफोन आदि कुछ सोफिस्ट (Sophist) विचारकों ने 
मानवीय समानता के आधार पर इसका विरोध किया था, किन्तु अरस्तू ने निम्नलिखित 
कारणों के आधार पर दास-प्रथा के औचित्य का समर्थन किया है 
(१) यह प्रकृति को स्वाभाविक व्यवस्था और प्राकृतिक प्रथा है, क्योंकि प्रकृति 
में यह नियम सर्वत्र दृष्टिगोचर होता है कि उत्कृष्ट (Superior) प्राणी निकृष्ट प्राणी 
पर शासन करता है, उनके शरीर का शासक है । विषमता प्रकृति का नियम है। 


1. “The Polis is prior in the order of nature to the family ard 
the individual, since the whole is necessarily prior to the part. If the 


whole body be destroyed, there will not be a foot or a hand.” 
¢ Er 1} . - 
CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Harb ears, Pp 60. 
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५२ प्रमुख राजनीतिक विचारक 


5 ~ हैं पु पे र कुछ > Ss, छ 
कुछ व्यक्ति शासन करने के लिए पैदा होते हैं और कुछ शासित होते के लिए, कुछ आज्ञा . 


देने के लिए जन्म लेते हैं और कुछ आज्ञा पालन करने के लिए | आज्ञा देने वाले सवानी 
डोर आज्ञा पालन करने वाले दास होते हैं ।! मनुष्य-समाज में जो व्यक्ति विवेक-शक्ति 
से शून्य है तथा शारीरिक शक्ति रखता है, वह दास होता है तथा जो विवेक-शक्ति से 
सम्पन्न होता है, वह स्वामी होता हे 2 शासक और शासित के प्राकृतिक नियम तथा 
विभिन्न प्रकार की शक्तियाँ प्रदान करने की व्यवस्था से यह स्पष्ट है कि दास-प्रथा 
एक प्राकृतिक (Natural) संस्था है । 

(२) दास-अथा इस दृष्टि से भी न्यायोचित है कि यह्‌ स्वाथी और सेवक दोनों 
के लिए तथा सभाज के लिए लाभप्रद है। विवेक-शक्ति से सम्पन्न स्वामियों को दासों 
की आवश्यकता इसलिए है कि वे इतकी सहायता से अपने बौद्धिक और नैतिक गुणों 
का विकास कर सकें, इतका विकास तभी हो सकता है जब मनुष्य के पास अवकाश 
हो। यह अवकाश उसे तभी मिल सकता है जव दास उसकी आथिक आवश्यकताओं 
को पूरा करने के लिए श्रम करें; अन्यथा उसे यह श्रम करना पड़ेगा, उसका सारा 
समय इसमें लग जाएगा और वह्‌ उत्तम जीवन के लिए आवश्यक गुणों का विकास नहीं 
कर सकेगा ।१ 

(३) दास-प्रथा इसलिए भी आवश्यक हे कि यह दासों के जीवन के विकास के 
लिए भी आवश्यक है। अरस्तू दास को विवेकशून्य प्राणी मानता है, उसकी स्थिति 
वच्चे की तरह है, यदि बालक को माँ-बाप का संरक्षण और प्रशिक्षण न प्राप्त हो तो 
उसका समुचित विकास नहीं हो सकता और वह अत्यधिक खाने से या अभक्ष्य भक्षण 
से और अकरणीय कार्यों से अपने को हानि पहुँचा सकता है, उसी तरह दास भी विवेक- 
शवितसम्पन्न न होने के कारण अपना अहित कर सकता है, अत: उसकी सुरक्षा के लिए 
यह आवश्यक है कि वह स्वामी के संरक्षण में I 

दास-भ्रया के सम्बन्ध में कुछ महत्वपूर्ण व्यवस्थाएँ--दास-प्रथा का समर्थक 
होने पर भी अरस्तू ने इसके सम्बन्ध में कुछ ऐसी महत्वपुर्ण व्यवस्थाएँ की हैं कि इनसे 


दासयरथा द्वारा होने वाले अन्यायों का तथा इसके दोषों का कुछ अंश तक प्रतिकार 


1. “There are: hose Whose high endowment of reason fits them 
to command and direct; there are those whose slight endowment fits 
them only to comprehend and Carry out orders. The former are by 
nature masters; the latter are by nature slaves.” ~ Dunning, p. 58. 


2. “By virtue of the Principle, the sou] Tules the body and by 
virtue of it the master who p i 


rules the slave who possesses only bodily powers a 
understanding the directio 


> nd the faculty of 
ns given by another’s reason.” 


८८ : —Politics 9. 175. 
5. “Aman can no more live the good life without slaves 
than he can produce music without an instrument 
0000001 oe pe eis os yan ae the master ercise of virtue 
Which it makes Possible for him, ie है savBoster 138 

७ 0-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Hari 2 Pp. 0 
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न्प्फा 


हो जाता हे । ये व्यवस्थाएँ निम्नलिखित हैं--- 

(१) पहली व्यत्रस्था यह है कि स्वामी और दास के हित सनान हैं । इस प्रथा 
का उद्देश्य दोनों का हित करना है, अतः स्वामी को अपनी सत्ता और अधिकारों का 
दुरुपयोग नहीं करना चाहिए । उसे दास के साथ मित्र जैसा व्यवहार करना चाहिए। 

(२) इसरी व्यवस्था यह हे कि दासों को मुक्त करने का प्रबन्ध किया जाए। 
उसने स्वयमेव अपने जीवन में अनेक दासों को मुक्‍त किया था। 

(३) तीसरी व्यवस्था उसकी यह धारणा थी कि दासता प्राकृतिक गुणों के 
कारण होती है, इसका कोई कानूनी आधार नहीं है ओर यह जन्मपूलक भी नहीं हे । 
यह आवश्यक नहीं कि दास का बेटा दास हो, यदि उसमें विवेक-शक्ति हो तो वह दास 
नहीं है । वह स्वयमेव यह भी मानता है कि गुणों के आधार पर दास-अदास में भेद करना 
बहुत कठिन हे । दास-प्रथा को गुणमूलक बचाकर उसने इसकी उग्रता और कोरता 
को कम कर दिया है। 

(४) उसकी चौयी महत्वपूर्ण व्यवस्था यह है कि युद्ध में विजय भात्र से किसी 
व्यक्ति को दास नहीं बनाया जा सकता है। प्राचीन काल में युद्ध वन्दियो को गुलाम 
बनाने की प्रथा थी । अरस्तू ने सँद्वान्तिक दृष्टि से इसका विरोध किया । वह विजेता को 
विजितों को दास बनाने का अधिकार देने वाली रूढ़ि को तथा इस प्रकार प्रचलित होने 
वाली कानूनी दासता (Legal Slavery) की व्यवस्था को अमान्य ठहराता है | उसका 
यह मत है कि युद्ध जीतने वाला अधिक शक्तिशाली अवश्य होता है, किन्तु 
यह आवश्यक नहीं कि वह अधिक गुणों वाला तथा उत्कृष्ट विवेक वाला हो; युद्ध में ऐसे 
व्यक्ति भी पकड़े जा सकते हैं, जो इन्हें बन्दी बनाने वाले व्यक्तियों की तुलना में नैतिक 
और बौद्धिक गुणों की दृष्टि से अधिक उत्कृष्ट हों । ऐसे व्यक्ति दास नहीं बनाए जाने 
चाहिएँ । इन्हें दास बनाने वाली व्यवस्था मान्य नहीं हो सकती है। कई बार युद्ध 
अन्यायपूर्ण कारणाँ से छेड़ा जाता है। ऐसे युद्ध में बस्दियों को दास बनाना सर्वथा 
अन्यायपूर्ण है | 

(x) staat व्यवस्था यह है कि यूतानियों को दास नहीं बनाया जा सकता, 
केवल असभ्य अर्थात्‌ गू तानियों से भिन्न जाति के व्यक्ति ही दास हो सकते हैं ।' विद्या 
और बुद्धि की दृष्टि से यूनानी अपने को अन्य जातियों से उत्कृष्ट समझते थे और 
उत्कृष्ट गुणों वाले व्यक्तियों को अरस्तू दास होने योग्य नहीं मानता था। 


दास प्रथा की आलोचना 
अरस्तू द्वारा दासःप्रथा का समर्थन कई कारणों से दोषपूर्ण प्रतीत होता है । 
इसकी आलोचना प्रधान रूप से अग्रलिखित कारणों के आधार पर की जाती है । 


1. “Finally, the principle he lays down is the logical foundation 
of the widespread feeling among the Greeks that they ought to hold 
in slavery only persons of other races, for the inherent intel- 
lectual superiority of Hellenes over barbarians was one of the 
primary and universal axioms of Greek thought.” — Dunning, p. 59. 
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(१) समानता और स्वतन्त्रता की धारणाओं के प्रतिकूल होना--अरस्तू की 
यह व्यवस्था वर्तमान समय में सव मनुष्यों को समान और स्वतन्त्र मानने के मौलिक 
सिद्धान्तो के प्रतिकूल है। रौस ने अरस्तू की इस विषय में आलोचना करते हुए कहा 
हे कि उसके अनुसार मातव-जाति को गुणों के आधार पर तथा शासक-शासित के 
आधार पर दो वर्गों में बाँटमे का सम्रत नहीं किया जा सकता है।' मनुष्यों के नैतिक 
और बौद्धि क गुणों में अन्तर अवश्य होता है, किन्तु इसके आधार पर कुछ व्यक्तियों 
को शासक वनाना और कुछ व्यक्तियों को शासित बनाना उचित नहीं प्रतीत 
होता है। 

(२) दासों का बुद्धिहोन न होघा-अरस्तु दासों को वुद्धिणून्य और विवेक से 
रहित होने के कारण शासित मानता है और इस आधार पर दास-प्रथा को उचित ठहराता 
है। किन्तु दास वस्तुतः बुद्धिशून्य नहीं होते हैं । वह स्वयमेव यह मानता है कि इनमें 
स्वामी के आदेश समझने और पालन करने की बुद्धि होनी चाहिए, उसका यह भी कहना 
कि दास, दास के रूप में नहीं, किन्तु मनुष्य के रूप में अपने स्वामी का मित्र हो सकता 
है । मनुष्य होने के कारण उसमें विवेक, बुद्धि, आदि के गुण अवश्य होंगे। अतः उसे 
इनसे रहित समझते हुए मनुष्यों का दो भागों में वर्गीकरण सर्वथा कृत्रिम और अस्वाभा- 
विक है तथा इसके आधार पर दास-प्रथा को न्यायोचित ठहराना सर्वथा अयुक्तियुक्त 
है । इस विषय में वारकर ने यह सत्य ही लिखा है--“यदि दास को किसी भी दृष्टि से 
मनुष्य समभा जाता हे तो उसे सभी दृष्टियों से मानव मानना चाहिए और यदि उसे 
मनुष्य मान लिया जाए तो यह उसे पूर्ण रूप से विवेक-वुद्धिशून्य दास मानने की उस 
धारणा का खण्डन करता है, जिसके आधार पर अरस्तू ने उसे दास बनाए रखना 
न्यायोचित ठहराया है।” 

( ३) श्रम को दण्डित करना--प्रो० मेकलवेन ने अरस्तू की आलोचना . करते 
हुए कहा है कि उसने दास-प्रथा के सिद्धान्त से श्रमिकों के श्रम को दण्डित किया 
है। यूनात में समाज की सम्पत्ति, वैभव और उत्कर्ष का आधार दासों द्वारा किया 
जाने वाला श्रम था। अरस्तू नागरिकों के लिए अवकाश (Leisure) और श्रम न 
करना सावा समझता है, किन्तु उन्हे यह अवकाश और जीवन की सब सुविधाएँ 
और भौतिक सम्पत्ति अपने श्रम से प्रस्तुत करने वाले दासों को नागरिकता के 
अधिकार से वंचित करता ह। श्रम का इससे अधिक और क्या अपमान हो सकता 
हे । यह समाज के लिए अतीव उपयोगी कार्य करने वाले दासो को दण्डित करना है। 
ह ही क नागरिकों से पृथक करने वाली कसौटी का अभाव-- 
अर. ह दासा के शरीर की गीर उन = 
a से पहचाना जा सकता हे कड a se ae ea SR 
वाले व्यक्ति होते हें ओर उनके वचने A दास हो गाते os : ef ae ue 
देश हार सकता है और यूनान जैसे शक्तिशाली देश अल न MR 

श भी पुराने जमाने में ईरान और 


¢ V 
aie, 1. र What cannot be commended in Aristotle’s views however 
is his cutting of the human race in two with a hatchet.” रै Tease 
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रोम से पराजित किए गए थे । अरस्तू की परिभाषा के अनुसार हराए जाने पर उन्हे 
भी दास माना जाना चाहिए | अरस्तू की इस विषय में सवसे बड़ी कमी यह है कि उसने 
दासों और नागरिकों को पृथक्‌ करने के लिए कोई सर्वमान्य मापदण्ड या कसोटी 
निर्धारित नहीं की है, इस दृष्टि से अररतू का यह विचार दोषपूर्ण हैँ। 

(५) अरस्तू के सिद्धान्त में दास नतो सनुष्य रहता ह और न हो पशु 
बनता है --अरस्तू कभी तो दास को केवल एक जीवित सम्पत्ति (Animate Chattel) 
तथा उत्पादन का यन्त्र मात्र मानता है और उसे हर प्रकार के मानव अधिकार से 
वंचित कर देता है। उसे अपने स्वामी का एक अंग मानता है। किन्तु कभी उसे मनुष्य 
मानकर स्वामी का मित्र वना देता है। इस प्रकार दास की कोई निश्चित स्थिति नहीं 
रह पाती है । मेकलवेन के शब्दों में वह पशु तो बना दिया जाता है, किन्तु मानवता से 
भी उसे मुक्‍त नहीं किया जाता है। वार्कर ने यह ठीक ही लिखा है कि याद उसे 
हर प्रकार के मानव-अधिकारों से वंचित रखना हे तो फिर उसे पशु ही रहने देना 
चाहिए था। 

(६) अरस्तु का दासताविषयक सिद्धान्त सामयिक समस्याओं का हल मात्र 
Ea के समय में एथेन्स तथा स्पार्टा में दासों को मुकत करने के आन्दोलन प्रबल 
हो रहे थे। स्पार्टा में बहुत से दास स्वाधीन कर दिए गए थे। सोफिस्ट लोग दासों 
की स्वतन्त्रता का समर्थन कर रहे थे। यूनानियों की सारी अर्थव्यवस्था दास-प्रथा पर 
आधारित थी, अतः सोफिस्टों का आन्दोलन यूनातियों के लिए खतरे की घंटी था। वे 
चाहते थे कि उन्हें दासता के समर्थन का सैद्धान्तिक आधार मिले | अरस्तू ने इस सिद्धान्त 
का प्रतिपादन करके उस समय की समस्या को हल किया और समय की मांग पूरी की | 
वस्तुतः उसकी यह्‌ कल्पना तत्कालीन सामाजिक आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए 
आवश्यक दास-प्रथा को उचित ठहराने का प्रयास था, न [क कोई वास्तविक सिद्धान्त | 

(७) जातीय अभिमान की भावना- अरस्तू की दासता के विचारों सें जातीय 
अभिमान की भावना स्पष्ट रूप से झलकती S| उसका यह कहना है कि यदि लड़ाई में 
यूनानियों से भिन्न जंगली या वैर जातियाँ हार जाएँ तो उन्हें दास बनाया जा सकता 
है, किन्तु बौद्धिक दृष्टि से उत्कृष्टता रखते वाले यूनानियों को लड़ाई में हारने पर भी 
दास नहीं बनाया जा सकता है। एक ओर तो वह युद्ध में वन्दियों को दास बनाने को 
प्रथा का समर्थन इस आधार पर करता है कि यह विजेताओं की उत्कृष्ट बौद्धिक क्षमता ' 
का प्रमाण है और दूसरी ओर वह यूनानियो को लड़ाई में हारने पर भी दास बनाने का 
विरोध करता है। यह स्पष्ट रूप से उसके यूनानी जाति को सर्वश्रेष्ठ भानने के अहंकार 
को सूचित करता है | गोम्पेज़ ने इस विषय में ठीक ही लिखा हे कि दास-प्रथा के समथन 
के लिए यहाँ जातीय अहंकार की यु क्ति को प्रस्तुत किया गया टश ह 

वस्तुतः दास-प्रथा के सम्बन्ध में अरस्तू ने अपने यथार्थवाद के कारण मध्यमां 
का अवलम्बन किया है। उस समय यूतान में एक ओर ऐसे विचारक थे जो राष्ट्रीय अर्थे- 


1. “Pride of race was here enlisted on behalf of the defence of 
slavery.” —Prof. Theodor Gomperz, 
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व्यवस्था की दृष्टि से दासों को रखना, BS युद्धो में पकड़कर वन्दी बनाना सर्वथा न्यायो- 
चित समझते थे। दूसरी ओर सोफिस्टों का यह मत था कि स्वतन्त्रता प्रत्येक प्राणी का 
जन्मसिद्ध अधिदर है, दासों की व्यवस्था समाज में नहीं होनी चाहिए । किन्तु यदि इसका 
उन्मूलन कर दिया जाता तो समूची यूनानी अर्थव्यवस्था छिन्न-भिन्न हो जाती | उस समय 
मशीनों के अभाव में सामुद्रिक और औद्योगिक राज्यों में आथिक उत्पादन का सारा 
कार्य दास करते थे। दासों की संख्या कोरिन्थ में ४,६०,०००, एजिना (Aegina) 
में ४,७०,००० तथा एट्टिका में ३०६ Fo Fo की जनगणना के अनुसार चार लाख थी। 
इन दासों के श्रम के कारण ही नागरिकों को अपने वौद्धिक और नैतिक गुणों के विकास 
का तथा शासन-क्रार्यों में भाग लेते का अवतर मिलता था | अतः अरस्तू इस प्रथा के 
समूलोन्मूलन के पक्ष में नहीं था। फिर भी sar Geta दास वनाने की प्रथा का 
विरोध किया, इसी तरह कानूनी अथवा परम्परा गत दास-प्रथा का विरोध किया और 
इसे केवल नैतिक आधार पर ही न्यायोचित ठहराया, क्योंकि उत्तकी दृष्टि में वित्रेक शून्य 
दास अपने स्वामी का वशवर्ती रहने से उतके नैतिक गुणों और योग्यताओं से लाभ 
उठाता है। 

सम्पत्ति और परिवार सम्बन्धी विचार--अरस्तू सम्पत्ति और परिवार को 
मानव-समाज के लिए आवश्यंक संस्थाएँ मानता है | प्लेटो राज्य के संरक्षकों के लिए 
इसका उन्मूलन करना चाहता है, किन्तु अरस्तू इसका घोर विरोधी है। 

सम्पत्तिविषयक विचार--उसने पॉलिटिक्स की प्रथम पुस्तक Fat a ११वें 
अध्याय तक इस विषय का विशद विवेचन किया है। उसके मतानुसार सम्पत्ति का 
उद्देश्य जीवन की आवश्यकताएँ पूरी करना है। ये आवश्यकताएँ निम्न प्रकार की 
आजीविकाओं से पुरी की जाती हैं-पशुपालन, शिकार, डकैती, मछलियाँ पकड़ना, 
खेती और व्यापार। मनुष्यों को सबसे अधिक संख्या अपनी जीविका कृषि से प्राप्त 
करतो हूँ । इसे अरस्तू सर्वश्रेष्ठ व्यवसाय या वृत्ति मानता है। वह घनोपार्जन के दो 
स्वरूप मानता है-- प्राकृतिक तथा अप्राकृतिक । प्राकृतिक स्वरूप का अर्थ है मनुष्यों की 
आवश्यकताओं को पूरा करने वाला धनोपार्जन। यह उसी सीमा तक होना चाहिए 
जहाँ तक वह हमारी आवश्यकताओं को पूरा कर सके । किन्तु जब इसमें सीमा का कोई 
विचार नहीं रखा जाता और इसका लक्ष्य केवल धन कमाना और अपरिमित सम्पत्ति 
का संग्रह करना हो तो यह विलकुल अप्राकृतिक और निन्दनीय हो जाता है । 

सूदखोरी को ag इसी दृष्टि से बहुत बुरा मानता है, क्योंकि इसमें रुपये द्वारा 
अपनी आवश्यकता नहीं पुरी की जाती, किन्तु दूसरे की बेवसी और गरीबी का लाभ 
उठाते हुए पैसे द्वारा अधिक पैसे को पैदा किया जाता है । अरस्तू के शब्दों में, “धन 
कमाने का सबसे घृणित उपाय सुद लेना हे और इसका धृणित होता बुद्धिसंगत है, 
क्योंकि इसमें मुद्रा का उपयोग करने वाली विनिमय की पद्धति से लाभ कमाने के 
स्थान पर स्वय द मुद्रा से ही लाभ प्राप्त किया जाता है । मुद्रा का प्रचलन विनिमय के 
साधन के रूप ee) था, न कि सूद के द्वारा धन बढ़ाए जाने के लिए। अतएव धन 
कप्राने के उपायों में सुद लेना सबसे अधिक अप्राकृतिक उपाय हल 


डनिग ने अरस्तु के सम्पत्तिविषयक विचारों का मूल्यांकन करते हुए लिखा है 


७ 0-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


2 by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
AEG : ५७ 


कि उसने उत्पादन और विनिमय के आरम्भिक विचारों को स्पष्टता के साथ रखा है, 
मुद्रा के प्रधान प्रयोजन का वर्णेन बड़े सुन्दर रूप से किया है, किन्छु वह पूंजी के महत्व 
को नहीं TAM सका, अतः सुद के सम्बन्ध में उतका विवार बड़ा बेहूदा हे । इसके साथ 
ही उसका दूसरा दोब SHAT को जीविकोपार्जन की स्वाभाविक वृत्ति सानना है । 

अरस्तू ने सम्पत्ति के वितरण के सम्बन्ध में भी सुन्दर वित्रेचन किया है । 
उसके मतानुसार वस्तुतः समाज में धन के दूषित वितरण ने ही आथिक विषमता को 

जन्म दिया है, धनी-निर्धन का भेद किया है, भीषण असभ्तोष और साम्यवाद आदि 

क्रान्तिकारी विचारधाराओं को उत्पन्न किया हूँ। इसके सम्बन्ध में अरस्तू ने तीन 
प्रकार की वैकल्पिक व्यवस्थाओं का वर्णन किया है-- 

(१) भूसम्पत्ति बेउक्तिक हो, किन्तु इसका उपयोग सनू हिक हो, सब्र लोग 
इसका समान रूप से उपभोग कर सकें | 

(२) सम्पत्ति सामू हिक हो, पर इसका उपयोग वे ३बितिक हो । 

(३) सम्पत्ति सामूहिक हो, इसका उपभोग भी सामू हिक हो । 

अरस्तू इन तीनों में से पहले विकल्य के पक्ष में है । वह सम्पत्ति को वैयक्तिक 
रखते हुए इसका उपभोग समाज की भलाई के लिए करना चाहता है, इसे वह मनुष्य 
के व्यक्तित्व के विकास के लिए आवश्यक तथा स्वाभाविक मानता हे । सम्पत्ति मनुष्य 
को आनन्द प्रदान करती है; उसमें परोपकार, दया, दाक्षिण्य, उदारता आदि सदूगुणों 
का विकास करती है । परिवार का भी वह इसी आधार पर समर्थन करता है और 
इसीलिए वह प्लेटो के साम्यवाद का विरोधी 

वैयक्तिक परिवार को समाप्त करते की प्लेटो की योजना की आलोचना 
पहले यह बताया जा चुका है कि प्लेटो वैयक्तिक परिवार को स्वार्थपरता का सूल मानते 
हुए इसको समाप्त करके दार्शनिक शासकों का स्त्रियों पर ऐसा सामूहिक अधिकार 
स्थापित करना चाहता है, जिसमें बच्चे राज्य द्वारा पाले जाएँ और एक आयु के सभी 
पुरुष और स्त्रियाँ उनके माता-पिता, भाई-बहन समझे जाएँ। अरस्तू निम्न कारणों के 
आधार पर. इसकी आलोचना करता है 

(१) परिवार मानव-समाज की प्राकृतिक, स्वाभाविक और आवश्यक व्यवस्था 
है । राज्य का मूलरूप परिवार में ही निहित है । पहले यह बताया जा चुका है कि 
आरम्भ में परिवार था, परिवारों के समूह से ग्राम बना और ग्रामों के समूह से राज्य । 
परिवार की जिस संस्था से राज्य का निर्माण होता है, उसका राज्य से कैसे लोप हो 
सकता है ? 

(२) मनुष्य के व्यक्तित्व के विकास के लिए जिस प्रकार सम्पत्ति की आवश्य- 
कता होती है, वैसे ही परिवार भी आवश्यक है । न 

(३) परिवार नैतिक गुणों के विकास की दृष्टि से आवश्यक हे । इसमें व्यक्ति 
उदारता, स्वार्थ-त्याग, परोपकार, संयम आदि सद्गुणों का विकास करता हे । 

(४) प्लेटो यह समझता है कि राज्य जब एक विशाल परिवार का रूप धारण 
करेगा तभी उसमें 'मेरे-तेरे' के सब झगड़े मिट जाएंगे, राज्यवासियों में प्रेम बढ़ेगा । 
वैयक्तिक परिवार न रहने पर सब छोटे बच्चे राज्य की बड़ी आयु के व्यक्तियों के पुत्र 
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समझे जाएँगे | अरस्तू ने इत व्यवस्था की बिल्ली उड़ाते हुए कहा है कि इस प्रकार 
अनेक व्यक्तियों की सन्तान होने पर पुत्र को वह प्रेम और संरक्षण नहीं मिलेगा जो 
आजकल वैयक्तिक परिवार में बच्चे को अपने माँ-वाप से मिलता है। प्रेम का क्ष त्र 
जितना ही अधिक विस्तृत होता है, उसको गहराई तथा प्रगाढ़ता की सात्रा उतनी ही 
कम हो जाती हे । जो सवका बच्चा होता है, वह किसी से भी अधिक स्नेह नहीं प्राप्त 
कर सकता है। प्लेटो की व्यवस्था में प्रत्येक नागरिक के हजार बच्चे होंगे तथा प्रत्येक 
बच्चे के हजार पिता होंगे । इनमें कभी वैसा प्रेम नहीं हो सकता, जैसा वैयक्तिक परि- 
वार वाले माता-पिता और बच्चों में पाया जाता है। अरस्तू ने इस स्थिति पर क्रूर 
व्यंग्य करते हुए लिखा है--“प्लेटो की पद्धति के अनुसार किसी का पुत्र होने की अपेक्षा 
किसी व्यक्ति का वास्तविक चचेरा भाई होना अधिक अच्छा है”--क्योंकि इसे अपनी 
सन्तान न होने पर भी परिवार में जितना स्नेह, दुलार, संरक्षण और सुरक्षा प्राप्त 
होती है, उतनी प्लेटो के बेटे को भी नहीं मिल सकती । अरस्तू के मतानुसार बच्चों की 
देखभाल के लिए राज्य की ओर से स्थापित शिशुशालाएँ (Nurseries) और ard 
माँ-वाप तथा परिवार का स्थान नहीं ले सकती हैं । 

सम्पत्तिविपयक अववा आथिक सास्यवाद की आलोचना- प्लेटो के साम्पवाद 
की आलोचना में अरस्तू ने निम्नलिखित तकं दिए हैँ- 

(१) सम्पत्ति के सामूहिक होने की व्यवस्था में जो व्यक्ति कठोर परिश्रम के 
करने वाले होंगे, उन्हें यह शिकायत होगी कि उन्हें अपने परिश्रम के अनुपात में कम 
प्रतिफल मिलता है और कम परिश्रम वाले को अधिक मिलता. है । 

(२) मनुष्य तभी अधिक क्षमता, परिश्रम तथा लगन के साथ कार्य करते हैं 
जब उन्हें वैयक्तिक लाभ प्राप्त होने की सम्भावना होती है। यदि उन्हें इसकी सम्भावना 

होती है तो वे अधिक परिश्रम और क्षमता के साथ काम नहीं करते हैं । 

(३) सामूहिक सम्पत्ति और सामूहिक उपभोग सव प्रकार के झगड़ों की जड़ 
होते हैं । यह कहावत प्र सिद्ध है कि 'साझे की हंडिया चौराहे पर ही फट जाती है । 

(४) वयक्तिक सम्पत्ति मनुष्य को बड़ा आनन्द और गर्व प्रदान करती है। 

(५) वयक्तिक सम्पत्ति के कारण समाज में जो झगड़े होते हैं, उनका कारण 
सम्पत्ति का वैयक्तिक होना नहीं है, किन्तु मानवीय प्रकृति की दुष्टता है। शिक्षा द्वारा 
यदि मानवीय प्रकृति को सुधार दिया जाए तो ये झगड़े नहीं उत्पन्न होंगे । 

(६) प्लेटो यदि साम्यवाद को अच्छा समझता है तो वह इसे राज्य के शासक 
और सैनिक-वर्ग तक ही क्यों सीमित करता है, इसे उत्पादक एवं कृषक-वर्ग पर क्यों 
नहीं लागू करता ? 

(७) वैयक्तिक सम्पत्ति से प्राप्त होने वाले आनन्द से शासक-वर्ग को वंचित 
करना अनुचित और अन्यायपूर्ण है । 

(=) इतिहास और मानव-जाति का पुराना अनुभव प्लेटो के साम्यवाद का 
पोषक नहीं है, क्योंकि ऐसा साम्यवाद इतिहास में कहीं नहीं पाया जाता । 

अरस्तू की इस आलोचना में कई दोप हैं : पहला दोष. यह है कि अरस्तू यह 
मानकर चलत! है कि प्लेटो का साम्यवाद सब लोगों के लिए है; वस्तुत: वह केवल 
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सैनिक और शासक-वर्ग तक सीमित है । दूसरा दोष यह है कि अरस्तू का यह कथन 
ठीक नहीं है कि साम्यवाद की व्यवस्था इतिहास में कभी प्रचलित नहीं रही । यूनान के 
इतिहास में सम्पत्ति पर समाज अथवा राज्य के स्वामित्व के कई उदाहरण मिलते हैँ | 
एथेन्स जैसे राज्य में वनों तथा खानों की सम्पत्ति पर व्यक्ति का नहीं, अपितु राज्य का 
अधिक्रार माना जाता था। क्रीट के टापू में भूसम्पत्ति सार्वजनिक समझी जाती थी, 
राज्य के दासों द्वारा जोती जाती थी और इसकी आमदनी से वहाँ के भोजनालयों का 
व्यय चलाया जाता था। स्पार्टा में भूमि पर वेयक्तिक अधिकार समझा जाने पर भी 
इससे होने वाली आय से सव व्यवितयों के सामूहिक भोजनालय का व्यय चलाया जाता 
था। etal और क्रीट के उपर्युक्त उदाहरणों से यह स्पष्ट हो जाता है कि यूनान में 
सम्पत्ति और समाज पर सामूहिक स्वामित्व होने के कई उदाहरण विद्यमान थे और 
अरस्तू का इस विषय में यह कहना ठीक नहीं है क्रि साम्यवाद की व्यवस्था इतिहास में 
पहले कभी प्रचलित नहीं रही है। तीसरा दोष अरस्तू द्वारा प्लेटो के|[साम्यवाद को अत्यधिक 
महत्व देना हं । वरतुतः प्लेटो शिक्षा द्वारा ही दार्शतिक शासकों के अधःपतन को रोकता 
चाहता है । शिक्षा इसकी मुख्य औषधि है और साम्यवाद पूरक अथवा आनुषंगिक 
औषधि । अरस्तू ने गलती से इसे मुख्य मान लिया है । ऐसी गलतियों को ध्यान में 
रखते हुए प्लेटो तथा अरस्तू के ग्रन्थों के प्रसिद्ध अंग्रेजी अनुवादक जोवेट (109७ £) ने 
लिखा है--प्लेटो की रिपब्लिक और लाज्ञ पर अरस्तु की आलोचनाएँ 'भ्रान्तियों तथा 
असंगतिथों से भरी हुई हैं। ५ 

नागरिकता सम्बन्धी विच्चार--राज्य (Polis) नागरिकों का समुदाय हे । किन्तु 
नागरिक किसे कहते हैं? अरस्तू ने इसका उत्तर पॉलिटिक्स की तीसरी पुस्तक में दिया 
है। नागरिकता की व्याख्या करने से पूर्व उसने इस विषय में उस समय प्रचलित तीन 
मतों का खण्डन किया है-- 

(क) निवासमूलक मत--नागरिकता (पोलीतीस) किसी विशेष राज्य या स्थान 
में भित्रास से नहीं मिल सकती, यदि ऐसा होता तो किसी राज्य में रहने वाले विदेशी 
व्यापारी और दास भी उसके नागरिक समझे जाते । 

(ख) कानूनी अधिकारमूलक मत--किसी पर अभियोग चलाने का अधिकार 
रखने वाले व्यक्ति भी नागरिक नहीं कहला सकते, क्योंकि संन्धि द्वारा यह्‌ अधिकार 
विदेशियों को भी दिया जा सकता हे । 

(ग) वंशपरम्पर!मूलक मत- किसी नागरिक को सन्तान होने से भी कोई 
व्यक्ति नागरिक नहीं बन सकता, क्योंकि यह लक्षण पुराने राज्यों के विषय में तो ठीक हो 
सकता है, किन्तु नए राज्यों के आर॒म्भिक नागरिकों पर लागू नहीं हो सकता । 

अतः नागरिकता का निर्धारण निवास, कानूनी अधिकार या जन्म द्वारा नहीं 


~ 


होता । अरस्तू के मतानुतार वह्‌ व्यक्ति नागरिक हूं जो “स्थायी रूप से स्याय के 


प्रशासन में तया राजकीय पदों के धरण करने में भाग लेता है ।/” लोकतन्त्र के लिए वह | 


1. “The citizen isa man who shares in the administration of 
justice and in the holding of office.” — Politics. 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


‘ ह Digitized मुड राजन ale Foun dation Ghennai and eGangotri 
इस लक्षण को कुछ अधिक स्पष्ट वताते हुए कहता है कि वह व्यक्ति नागरिक है जो राज्य 
के न्याय सम्बन्धी तथा (कानून पर) विचार सम्बन्धी कार्यों में कुछ समय के लिए भाग 
लेता है। 


नागरिकता 


नागरिक के गुण--अरस्तू नागरिकता के लिए यह आवश्यक शर्त निर्धारित 
करता है कि उसे राज्य के न्याय (Judicial) एवं कानून बनाने ( Legislative) के काम में 
भाग लेना चाहिए ।! इस लक्षण के अनुसार शासन के कार्यों में भाग लेने के लिए नागरिक 
में आवश्यक मानसिक योग्यता, पर्याप्त मात्रा में बुद्धि का विकास, नैतिक भावना और 
व्यावहारिकता होनी चाहिए | अरस्तू के शब्दों में तागरिक के लिए इन गुणों की उत्कृष्टता 
और परिपूर्णता होना (Excellence) आवश्यक है | इसके लिए उसे शासक और शासित 
की दोनों ऊवरथाओं का अनुसव प्राप्त होना चाहिए। उसके मतानुसार अच्छा शासक 
बनने के लिए पहले शासित होना आवश्यक है, इस विषय में वह एक पुरानी कहावत को 
उद्धृत करता है कि आप तब तक अछ छे शासक नहीं हो सकते, जब त5 आप पहले 
शासित न रहे हों ॥ इस प्रकार के गुण प्राप्त करने के लिए यह आवश्यक है कि व्यक्ति 
के पास पर्याप्त अवकाश हो। ऐसा अवकाश दासों, कारीगरों, मजदूरों आदि विभिन्न 
वर्गों के पास नहीं होता है । अतः वह इन्हें नागरिक नहीं मानता है। उसके मतानुसार 
निम्नलिखित प्रकार के व्यक्ति नागरिक नहीं हो सकते हैं | 


नागरिकता से बंचित व्यक्ति 
(१) दास--गुलाम केवल शारीरिक परिश्रम का ही कार्य करते हैं और सदैव 


शासित रहते हैं। इन्हें प्रशासन में कोई पद ग्रहण करने का अवसर नहीं मिलता है, अतः 
इनके मानसिक, नैतिक, वौद्धिक गुणों का विकास नहीं होता है और नही इनके लिए इनके 
पास पर्याप्त समय होता है । अतः उसने दासों को नागरिकता पाने के योग्य नहीं माना । 

(२) मजदूर--ये यद्यपि राज्य की सत्ता को बनाए रखने के लिए आवश्यक हैं, 
फिर भी ये नागरिक नहीं हैं क्योंकि मजदूर और श्रमिक सदैव दूसरों के आदेशों पर 
काम करते हैं। इनमें आदेश देने की क्षमता नहीं होती है । साथ ही इनके पास इतना 
अवकाश भीं नहीं होता है कि ये अपने शासन सम्बन्धी राजनीतिक कार्यो को कर सकें । 

(३) स्त्रियाँ--अरस्तू अपने गुरु प्लेटो के तर-तारियों की समानता के विचार 
से सहमत नहीं है। वह्‌ स्त्रियों को नागरिकता के अधिकारों से वंचित करता हैं, 
क्योंकि उसके मतानुसार पुरुष स्त्री की अपेक्षा अधिक अच्छा आदेश देने वाला हे ।. 

MRS 3 मी 


1, “The citizen, he says, is one who participates in the functions 


of jurer and legislator either or both.” —Dunning, p. 64. 
2. “You cannot be a ruler unless you have first been ruled.” 
—(Politics) 
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अरस्तू ६१ 


सत्री का काम आदेशों को मानता और मौन रहना हे । चुप रहने में ही नारी की गरिमा 
है जवकि पुरुष का इसमें कोई गौरव नहीं है । अतः नागरिक के आवश्यक गुण स्त्रियों में 
न होने के कारण वह्‌ इन्हें भी नागरिक नहीं मानता है। 

(४) बब्चे--इनमें न।गरिकतां के लिए आवश्यक बौद्धिक और नैतिक गुणों 
का विकास नहीं होता है। ये आदेश ग्रहण करने वाले हैं। अतः ये भी नाय, रक नहीं 
हो सकते हैं। 

(५) बूढ़े व्यक्ति---इनमें राज्य के उत्तरदायित्व पुरा करने की क्षमता नहीं 
होती है। सैनिक के रूप में वे राज्य की रक्षा नहीं कर सकते हैं | अतः अरस्तू इन्हें भी 
नागरिकता से वंचित करता है। 

(६) निर्धन व्यक्ति--ये सदैव अपनी आजीविका कमाने में लगे रहते हैं । इनके 
पास नागरिकता के गुणों को विकसित करने के लिए समय नहीं होता हैं। Be शासन 
का कोई अनुभव नहीं होता है, अतः ये भी नागरिक नहीं हो सकते हैं। 

(७) सूदखोरी जैसे अनुचित अप्राकृतिक उपायों से सम्पत्ति प्राप्त करने वाले 

व्यक्ति भी नागरिक नहीं बन सकते हैं। 

अरस्तू ने उपर्युक्त व्यक्तियों को नागरिकता से वंचित करके राज्य की अधिकांश 
जनता को शासन के कार्यों में भाग लेने से रोक दिया है, अतः उसका नागरिकता का 

विचार बड़ा सीमित और दोषपूर्ण है । 


नागरिकता सम्बन्धी विचार के दोष तथा सीमाए 


(१) सीमित और संकोणं होना--उपर्युक्‍त सात प्रकार के वर्गो को नागरिकता 
के अधिकार से वंचित करके अरस्तू ने जनसंख्या के अधिकांश भाग को नागरिक नहीं 
माता है। वह दासों, मजदूरों, बूढ़ों, स्त्रियों, बच्चों, व्यापारियों को नागरिक बनने के 
योग्य नहीं समझता है। श्रमिक राज्य की व्यवस्था के मूल आधार हैं । उन्हें नागरिकता 
के आधार से वंचित करने का कोई औचित्य नहीं प्रतीत होता है। बाकर ने इस बारे 
में ठीक ही लिखा हे कि बहुजन सुलभ नागरिकता का नीचा आदश प्लेटो और अरस्तू के 
उस भव्य आदर से कहीं मूल्यवान हं जिसे मुट्ठी-भर लोग ही पा सकते हे 

(२) प्रतिनिधिमूलक लोकतंत्र का बिरोधी होता--अरस्तू का नागरिकता का 
बिचार अतीव अनुदार और मुट्ठी-भर कुलीन लोगों को शासन की शक्ति का अधिकार 
देने के कारण कुलीन लोगों तक सीमित और अभिजाततन्त्रीय (75००7३४०) हैँ । यह 


1. “But those who must labour in order to live are too de- 
pendent on the commands of others to develop the capacity them- 
‘selves to command. Freedom from concern about the necessities of 
life is indispensable to the proper performance of politic.l duties. 
The male is by nature better fitted to command than the female. 
Woman’s glory is in silence but this is not equally the glory of man.” 

—Politics, p. 20. 
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| विचार वतमान प्रतिनिधिमूलक लोकतत्त्रीय राज्यों के मौलिक सिद्धान्तो के प्रतिकूल होते 
| से अमान्य प्रतीत होता है । 
| (३) वेतात राज्यों के लिए अनुपर्‍ुक्त होजा--अधिक जनसंख्या रखने वाले 
वर्तमान राज्यों में अरस्तू के नागरिकता के विवार को लागू नहीं क्रिया जा सकता है 
| क्यों।क इसमें शासन और ल्याय का कार्य सभी नागरिकों द्वारा किया जाना सम्भव 
| नहीं है। 
| (४) विदेशी उपनिवेशों को जनता को अधिकार से वंचित करना--अ रस्तू के 
|| | लक्षण के अनुसार विदेशों में बसाए गए उथनित्रेशों की समूची जनता भी इस अधिकार 
| का प्रथोग नहीं कर सकती है, क्योंकि STITT में रहने वाले व्यक्ति शासन क रने वाली 
| सभा और न्यायालयों के सदस्य नहीं बन सकते हैं । 

(५) मुट्डी-भर धर्तियों को अविकार देना--इसमें नागरिकता का अधिकार 
|| मुट्ठी-भर धनी व्यक्तियों को ही दिय; गथा है । वे सव कानूनों का निर्माण अपने वर्ष के 
` हितों की दृष्टि से करेंगे और इसका दुष्परिणाम निर्धन वर्ग को भोगना पड़ेगा । राज्य 

का लक्ष्य अधिकांश व्यक्तियों का हित साधन है, यह तभी सम्भव है जव इसमें अधिकतम 
व्यक्तियों का सहयोग प्राप्त हो सके। अरस्तु की व्यवस्था में शासन करने पर शक्ति 
मुट्ठी-भर व्यक्तियों तक सीमित होने के कारण यह वहुसंख्यक जनता के शोषण का 
साधन वन सकती है। 
इन दोषों के होते हुए भी अरस्तू का नागरिकता का विचार आधुनिक विचार 
की अपेक्षा अधिक उदात्त है। वह प्रत्येक नागरिक के लिए शासन में भाग लेना 
आवश्यक समझता हे । 
कानून का स्वरूप प्लेटो ने आदर्श दार्शनिक शासक प्राप्त न होने की दशा में 
My कानून को सर्वोच्च स्थान देते हुए लाज्ञ (Laws) में इसका विस्तृत प्रतिपादन किया 
My हे। अरस्तु ने भी इसे राज्य में महत्वपुर्ण मानते हुए इसके स्वरूप की मीमांसा की है। 
उप्तके मतानुसार कानून दो प्रकार का है-(१) विशेष (Particular) और (२) 
सार्व भौम (Universal) | 
विशेष कानून किसी विशेष राज्य के नागरिकों के लिए होता है और लिखित 
तथा अलिखित रूप में दो भेदों वाला होता है। 
सःर्व भौम कानून प्रकृति का नियम है। प्राकृतिक कानून का अभिप्राय आचरण 
के ऐसे सामान्य सिद्धान्त हैं जो बुद्धि द्वारा निश्चित किए गए हैं | बुद्धि द्वारा निश्चित 
होने के कारण ये सदेव पालन करने योग्य होते हैं | कानून वस्तुतः किसी देश की 
जनता की सामूहिक (Collective) तथा परिपक्व बुद्धि और अनुभव का निचोड़ होते 
हैं, अतः नागरिकों को कानून का सदैव पालन करना चाहिए | 
अरस्तु के मतानुसार कानून स्थायी तथा अपरिवर्तनशील होना चाहिए । वह 
एथेन्स की तत्कालीन पालियामेंट-इक्लेसिया ( Ecclesia) को ऐसा कोई अधिकार 
नहीं देना चाहता था जिससे वह कानूनों में कोई परिवर्तन कर सके | उसका यह मत था 
कि यह अपनी राजाज्ञाओं (Decress) द्वारा कानून में परिवर्तन करके एथेन्स को बहुत 
हानि पहुँचा रही है, तह. त ठू क्री किक लिमनेन्छे कमे ४० 
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अरस्तू ६३ 


कानून की सर्वोच्च सत्ता-अरस्तू राज्य में कानून को सर्वोच्च सत्ता प्रदान 
करता है।' सरकार को इसे स्वीकार करना चाहिए और कानून के वश में रहना 
चाहिए । सरकार को स्व.थहीन बनाए रखने के लिए कानूत का शासन (Rule of Law) 
अवश्य होरा चाहिए | इससे शासन में व्यक्तियों का मनमानायन नहीं आ सकता । 
अरस्तू के सामने इत विषय में एथेन्स का उदाहरण था। एथेन्स के मजिस्ट्रेट सदैव 
कानून के वशवर्ती रहते थे, क्योंकि वहाँ प्रत्येक नागररक को यह अधिकार था कि वह 
कानून तोड़ने वाले मैजिस्ट्रेट पर अभियोग चला सके । यह अवधता का अभियोग 
(Graphe Paranomon) कहलाता था । इसकी नंगी तलवार सदैव सिर पर लटकने. 
के कारण मैजिस्ट्रेटों को हमेशा कानून का पालन करना पड़ता था और कानून की 
सर्वोच्च प्रभुता बनी रहती थी । अरस्तू ने इसका समर्थन करते हुए लिखा हे “ठीक 
प्रकार से बनाए गए कानून ही अन्तिम प्रभु (Fina! Sovereign) होने चाहिएँ। 
प्रत्येक व्यक्ति या कुछ व्यक्तियों का शासन केवल उन्हीं विषयों मं सर्वोच्च होता 
चाहिए, जिनमें कानून ने कोई स्पष्ट घोषणा न की हो ।” 

कानून के अस्पष्ट या अधूरा होने की दशा में ही अरस्तू शासकों को अपनी 
इच्छानुसार शासन का अधिकार देता है; सामान्यतः वह कानून के शासन को सर्वोच्च 
स्वान देता है । कानून की यह विशेषता है कि यह मानव की रागद्वेष की भावनाओं 
से सर्वथा मुक्‍त है, अतः यह किसी एक नागरिक के शासन से अधिक अच्छा है 1? 
पश्चिम के राजनीतिक चिन्तन को अरस्तू की सबसे बड़ी देन सम्भवतः कानून की 
THAT का विचार है। 

न्यायविषयक विचार--प्लेटो की भांति अरस्तू भी न्याय को राज्य के लिए 
बहुत महत्वपूर्ण मानता है, किन्तु दोनों के स्वरूप में कुछ भिन्नता है | अरस्तु न्याय को 

सद्गुणों का समूह मानता है । प्रत्येक व्यक्ति के न्यायप्रिय होने के लिए यह आवश्यक 

है कि वह अपने समुदाय के अन्य सदस्यों के प्रति नैतिक कत्तेव्यों का पूरा पालन करे। 
न्याय के स्वरूप को स्पष्ट करने के लिए अरस्तू इसके दो भेद करता है: 

पहला भेद सामान्य न्याय (General 1159108) है । इससे उसका आशय 
पड़ोसी के प्रति किए जाने वाले भलाई के सभी कार्यों से है | अच्छाई के सब कार्यो - 
सभी सद्गुणों तथा सम्पूर्ण साधुता (Righteousness) को अरस्तू सामान्य च्याय 
समझता है। 

दूसरा भेद विशेष न्याय (Particular Justice) ¢ । इसका सम्बच्ध भलाई 
के विशेष रूपों से है, जिसके आधार पर हम दूसरों के साथ न्यायोचित व्यवहार 
करते हैं । इसको अरस्तू पुनः दो उपभेदों में बाटता है 1 ये निम्नलिखित हैँ ; 


1. “Where laws have no authority, there is no constitution. The 
law ought to be supreme over all.” —Politics. 


2. “‘Law (as the pure voice of God and Reason) may thus be 
defined as Reason free from all passion. _ Law contains no element 
of passion, but such an element must always be present in the human 
mind. .The rule of law is therefore preferable to that of a single 
citizen.” — Politics, 
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(क) बितरणात्मक न्याय (Distributive Justice )- इसका अर्थ यह है कि 
राज्य अपने नागरिकों में राजनीतिक पदों, सम्मानों तथा अन्य लाभों या पुरस्कारों 
का वॅटवारा न्यायपूर्ण रीति से करे । क्योंकि इसके वियम वितरण से अर्थात्‌ किसी 
वर्ग-विशेष को ही सभी राजकीय पदों के दिए जागे से राज्य में गम्भीर दोष उत्पन्न 
हो सकते हैं । अतः अरस्तू इन्हें आनुपातिक समानता के आधार पर वितरित करना 
चाहता है | इसी को वितरणात्मक न्याय कहा जाता है । 

(ख) संशोधनात्मक न्याय (Rectificatory Justice) यह च्याया एक 
नागरिक के दूसरे नागरिक के साथ पारस्परिक सम्बन्ध को नियन्त्रित करता है। राज्य 
के विभिन्न सदस्यों के पारस्परिक व्यवहार में उत्पन्न होने वाले दोषों को दुर करके 
उनका संशोधन करता है। ये व्यवहार ऐच्छिक और अनैच्छिक रूप से दो प्रकार के 
होते हैं । ऐच्छिक व्यवहारों का उदाहरण विभिन्न प्रकार के समझौते हैं। जब कोई पक्ष 
समझौते की कोई शर्त तोडता है तो राज्य दूसरे पक्ष के साथ इस प्रकार होने वाले 
अन्याय का अपने न्यायालयों द्वारा संशोधन करता है। अनैच्छिक व्यवहार में जब एक 
नागरिक दुसरे को कोई हानि पहुँचाता है तो राज्य हानि उठाने वाले नागरिक की उस 
हानि की पूर्ति करके उसके साथ न्याय कराता है। 

अरस्तू के न्यायविषयक विभिन्न भेदों और प्रकारों को निम्नलिखित चार्ट से 
आसानी से समझा जा सकता है-- 


न्याय 
| 
| | 
सामान्य न्प्राय विशेष न्याय 
(General Justice) (Particular Justice) 
= ee | 
; | 
वितरणात्मक न्याय संशोधनात्मक न्याय 


(Distributive Justice) (Rectificatory Justice ) 


उपर्युक्त विवरण से स्पष्ट है कि प्लेटो औ अरस्तु के न्याय के विचार में कई 


पहला भेद यह है कि प्लेटो के मताचुसार न्याय का अर्थ है व्यक्तियों द्वारा अपनी 
योग्यता के अनुसार राज्य में अपने निश्चित कार्य करना । किन्तु अरस्तू के वितरणात्मक 
न्याय का अर्थ है, राज्य को प्रदान की गई अपनी वैथक्तिक योग्यता और धनराशि के 
आधार पर उससे पद और धन ग्रहण करना | 

दूसरा भेद यह है कि प्लेटो के न्याय का विचार कत्तेव्यमूलक है, वह राज्य की 
विभिन्न श्रेणियों के विविध प्रकार के कर्तव्य मानता है। किन्तु अरस्तू का विचार 
अधिकारमूलक है । वह राज्य के प्रति कार्यो की आमुपातिक समानता (Proportional 
equality) के आधार पर नागरिकों को पद और सम्मान प्रदान करता है। 
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अधिक सुस्पष्ट और विशद है । प्लेटो केवल न्याय के सामान्य रूप का वर्णन करता है 
किन्तु अरस्तू उसके उपयुक्त विभिन्न भेदों द्वारा उसके स्वरूप पर अधिक प्रकाश 
डालता है। 


संविधानों का वर्गीकरण 
(Classification of Constitutions) 


अरस्तू ने वैज्ञानिक शुद्धता के साथ राज्य और सरकार में भेद करते हुए 
विभिन्न संविधानों का सुन्दर वर्गीकरण किया है। संविधान राज्य की सर्वोच्च शक्ति 
की व्यवस्था करता है और यह बताता है कि यह शक्ति किसमें रहती है। अरस्तु के 
शब्दों भें, “संविधान या पोलितेइया नगर के शासन के पदों और विशेषतया सबसे उच्च 
प्रभुपद (Sovereign) का संगठत है ।/”! अतः संविधान का स्वरूप इस वात से निश्चित 
होता है कि उसमें अन्तिम शासन-सत्ता कहाँ रहती है। राज्य का निर्माण व्यक्तियों के 
कुछ सामान्य हितों की पूर्ति के लिए होता है, अतः वास्तविक या सच्ची सरकार उसे ही 
कहना चाहिए, जहाँ जनता के सामान्य feat की पूति तथा सिद्धि हो। 

अरस्तू ने विभिन्न संविधानों या शासन-प्रणालियों का वर्गीकरण दो 
सिद्धान्तों के आधार पर किया हैं 

(क) अन्तिम शासन-सत्ता कितने व्यक्तियों में निहित है; एक (व्यक्ति में, कुछ 
व्यक्तियों में या सामान्य जनता में। 

(ख) शासन का उद्देश्य जनता के सामान्य हितों की रक्षा (करना है या विशेष 
वर्गो के स्वार्थो की ।? इसकी कसौटी यह है कि अमुक शासन प्रकृत और विशुद्ध प्रकार 
का है या विकृत अथवा दूषित प्रकार का । अरस्तू का यह भी कहना है कि पदों से लाभ 
उठाने के लिए व्यक्ति इन पर सदा वने रहना चाहता है |? इन दो सिद्धान्तों के आधार पर 
अरस्तू ने विभिन्न शासन-प्रणालियों को छः भागों में बाटा है, इसे निम्नलिखित तालिका 
द्वारा स्पष्ट किया जा सकता है- 


Fo 


रा प ERIE SBM 
1. “A constitution is organization of a polis in respect of its 
offices genzrally, but especially in respect of that particular office 
which is sovereign of the state —Aristotle in Politics. 
2. “Those constitutions which consider the common interest 

are right constitutions ....... Those constitutions which consider only 
the personal interests of the rulers are all wrong constitutions or 
perversions of the right forms.” —Politics 
Moved by. the profits to be derived from office and the 


handling of public property, men want to hold office continuously, 
— Politics. 


खः, Ee 
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सत्ता का स्थान विशुद्ध संविधान | विकृत संविधान 
डा Me `) निरकुशतन्त या तानाशाही कि 
एकजन राजतन्त्र (Monarchy) निरुशन्न या तानाशाही 
(Tyranny) 
अल्पजन | अभिजाततन्त्र (Aristocracy) अ र धि 
(Oligarchy) 
वहुजन सर्वजनतन्त्र (Polity) | प्रजातन्त्र (Democracy) 
SS EE 


१. राजतन्त्र (Monarchy)—sa शासन-शक्ति एक व्यक्ति में निहित हो 
तो उसका प्रकृत या स्वाभाविक रूप राजतन्त्र होता है । राजतन्त्र में राजा का लक्ष्य 
प्रजा की सामान्य भलाई होता है। यह आदर्श व्यवस्था हे । इसमें शासक को सद्‌गुणों 
से युवत होना चाहिए । यह शासन-प्रणाली सर्वोत्तम आदर्श होने पर भी क्रियात्मक नहीं 
है, क्योंकि ऐसा सर्वेसद्गुणसम्पन्न शासक मिलना दुर्लभ है और यदि वह मिल जाए तो 
यह आवश्यक नहीं कि उसका उत्तराधिकारी भी इसी प्रकार का होगा । 

२. तानाशाही या निरंकुशतम्त्र (77००7५) जव शासन-शक्ति एक व्यदित 
में निहित हो तो उसका विकृत रूप तानाशाही या निरंकुशतन्त्र होता है ।' राजतन्त्र 
सवेसर्‌गुणसम्पन्न शासक पर आधारित शासन है । ऐसा शासक मिलना दुर्लभ है, अतः 
राजतन्त्र विकृत होकर तानाशाही में परिणत हो जाता है। इसका लक्ष्य सार्वजनिक 
भलाई नहीं, कितु स्वार्थसिद्धिवन जाता है । इसमें शक्ति, धोखाधड़ी तथा स्वार्थलिप्सा 
का साम्राज्य होता है । 

Se : अभिजाततन्त् (Aristocracy)—जिस राज्य में शासन-सत्ता कुछ कुलीन 
व्यक्तियों के हाथ में हो और शासन-सत्ता का प्रयोग सामान्य लोकहित के लिए किया 
जाता हो, उसे अभिजाततन्त्र कहते हैं। यह भी राजतन्त्र की भांति स्थायी नहीं है और 
इसका पतन शीघ्र हो जाता है। 

_ = Se अल्पया धनिकतत्त्र (Oligarchy)——अभिजाततन्त्र में कुछ कुलीन व्यवितयों 
के हाथ में शासन- ही है होता है तो गे 

र a aa गता हाती ह जव ol हे तो यह विकृत होकर अल्पतन्त्र 
में रणत हो जाता है। इसमें कुछ धनी व्यक्ति लोकहित के लिए नहीं, अपितु स्वार्थसिद्धि 
के लिए शासन करने लगते हूँ । प्राय: यह कुछ धनी व्यक्तियों का शासन होता है, अतः 
इसे धनिकतन्त्र भी कहा जाता है। 

ण. सवंजनतम्त्र (?०॥)--सर्वजनतन्त्र या पोलितेइया का अर्थ सारी जनता 
का तथा सारी जनता के हित के लिए किया जाने वाला शासन है। अरस्तू की दृष्टि में 
वही शासन-व्यवस्था सर्वोत्तम है, जिसमें मध्यम वर्ग की प्रभुता हो । इस दृष्टि से सर्वजन- 


1. “Tyranny is the perversion of ki i 
! A Ingship. Tyra i 
government by a single person directed to the Hire or 


i ; —Politics. 
1. “Oligarchy is the perversion of Aristo is di 
to the interest of the well-to-do.” coe Se 
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तन्त्र सर्वश्रेष्ठ शासन है। ः 

६- प्रजातन्त्र (Democracy)—fra समय सर्वजनतन्त्र दूषित होता है, तव 
वह प्रजातन्त्र में परिणत हो जाता है। अरस्तू के मतानुसार प्रजातन्त्र का अर्थ है केवल 
निर्धतों के हित के लिए जनता का शासन |? इसमें शासन का संचालन कानून के 
अनुसार न होकर सभी की अपनी-अपनी इच्छानुसार होता है। अरस्तू इसका कटु 
आलोचक है, किन्तु वह इसके कुछ गुणों को भी स्वीकार करता है। अरस्तू के मतानुसार 
प्रजातन्त्र का सबसे वड़ा दोष यह है कि इसमें निरपेक्ष समानता के तत्व पर बल दिया 
जाता है। इसमें धनी और निर्धन, अनपढ़ और पढे-लिखे, विद्वान्‌ और मूर्ख समान 
समझे जाते हैं| अधिका रों की समानता और स्वतन्त्रता शीघ्र ही नियन्त्रण के अभाव 
में उच्छुङ्ललता और अराजकता में परिणत हो जाती है। अतः अरस्तू प्रजातन्त्र का 
आलोचक है। 

सर्वोत्तम संविधान--उपर्युक्त शासन-प्रणालियों में से कौनसी श्रेष्ठ है? अरस्तू 
इसका उत्तर यथार्थवादी दृष्टिकोण से देता है। वह ऐसी शासनःप्रणाली की खोज करता 
है जो कोरे आदर्श की दृष्टि से सर्वोत्तम न हो, किन्तु व्यावहारिक रूप से सामान्य 
व्यक्तियों द्वारा क्रियात्मक रूप धारण कर सके | 

अरस्तू के मतानुसार समाज में अत्यधिक सम्पन्नता और निर्धतता--दोनों 
बुरी हैं और अनेक दोषों को उत्पन्न करती हैं। अतः आदर्श शासन-प्रणाली की 
विशेषता मध्यममार्गी होना हे । अरस्तू मध्यम मार्ग का भक्त है। अतः वह उस शासनः 
प्रणाली को श्रेष्ठ मानता है जिसमें मध्यम वर्ग की प्रधानता हो। ऐसी शासनःप्रणाली 
को सर्वजनतन्त्र (Polity) का नाम दिया है। यह उत्कृष्टता व्यावहारिक दृष्टि से है, 
आदर्श की दृष्टि से वह राजतन्त्र को श्रेष्ठ मानता है। 


वर्गीकरण की विशेषताएं 


(१) राजवीतिक परिवतंनीं का कालचक्र घटित होना-प्लेटो की भाँति 
अरस्तू ने यह माना है कि विभिन्न संविधानों और शासन~त्यवस्थाओं के परिवर्तन 
नियमित रूप से होते रहते हें । जिस प्रकार गाड़ी का पहिया (चक्र) घूमता है उसी 
प्रकार शासन-प्रणालियों का चक्र भी एक नियमित गति से घूमता है । यह चक्र राजतन्त्र 
से आरम्भ होता है; शीघ्र ही उसके विकृत रूप निरंकुशतन्त्र या तानाशाही में बदल 
जाता है। इसके free प्रतिक्रिया होने पर पहले अभिजाततन्त्र और इसके वाद इसका 
विकृत रूप अल्प या धनिकतन्त्र आता है । इसके विरुद्ध प्रतिक्रिया होते पर सर्वजततन्त्र 
(Polity) और इसके विकृत होते पर प्रजातन्त्र आने पर एक चक्र पुरा होता हैत 
प्रजातन्त्र के विरुद्ध प्रतिक्रिप्रा होने पर पुनः राजतन्त्र स्थापित होते से नया चक्र शुरू 
हो जाता है। 


1. “Democracy is the perversion of Polity. It is directed to the 
interest of the poorer classes.” —Politics, 
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(२) सामाजिक तत्वों के aia सम्बन्ध--अरस्तू ने अपनी शासन-प्रणाली का 
विभिन्न सामाजिक तत्वों से सम्बन्ध स्थापित किया है। उसके मतानुसार राजतन्त्र, 
तानाशाही, अभिजाततन्त्र और धनिक तन्त्र में धनियों की प्रमुखता रहती है किन्तु 
सर्वजनतस्त्र और प्रजातन्त्र में निम्न वर्ग की प्रधानता होती है। 


आलोचना 


अरस्तू के संविधानों और राज्यों के वर्गीकरण की आलोचना विभिन्न 
विद्वानों ने अनेक कारणों के आधार पर की है। इसके मुख्य कारण निस्न- 
लिखित हैं--- > 

(१) संख्यामूलक वर्गीकरण का अवैज्ञानिक होना--गार्नर तथा वानमहल 
ने अरस्तू के वर्गीकरण की आलोचना करते हुए कहा है कि यह वर्गीकरण संख्या पर 
आधारित है, इसका मूल तत्व यह है कि प्रभुशवित का प्रयोग कितने व्यक्तियों द्वारा 
किया जाता है । शासन-प्रणालियों के वर्गीकरण का यह आधार ठीक नहीं है क्योंकि 
वानमहल ने लिखा है कि इस हा सम्बन्ध राज्य के गठन से नहीं, अपितु गणित से हुं 
और यह्‌ वर्षी ङृरण गुणविषयक न हो हर संल्याविबयक हे | 

यह्‌ आलोचना सर्वथा युक्तियुक्त नहीं है क्योंकि शासन-पद्धति में संख्या का 
अपना विशेष महत्व है। इसके आधार पर ही यह पता लगाया जा संकता है कि किसी 
राज्य में कितनी राजनीतिक जागरूकता है। इसके साथ ही अरस्तू का वर्गीकरण केवल 
संख्या पर नहीं, अ पितु शासन करने वाले व्यक्तियों के उद्देश्य पर भी आधारित है। 
इस दृष्टि से उसने शासन-व्यवस्था के स्वाभाविक और विकृत रूपों का वर्णन. किया है। 

(२) राज्य और सरकार में कोई भेद न सानना--यह कहा जाता है कि अरस्तू 
ने राज्य (State) और सरकार (Government) भें कोई भेद नहीं माना है और 
उसका वर्गीकरण वस्तुतः राज्यों का वगीकरण नहीं है अपितु सरकारों का वर्गी- 
करण है। गार्नेर ने इस दृष्टि से अरस्तू की आलोचना करते हुए लिखा है, “उन्होंने 
राज्य तथा सरकार में कोई अत्तर नहीं माना हे और अन्तिम विश्लेषण में यह 
वर्गीकरण राज्यों का बर्गोकरण नहीं, अपितु सरकारों का बर्गीकरण हं और इसीलिए 
राज्य के Sal के विवेचन में उसका कोई उचित स्थान नहीं हो सकता है ।” 

(३) अरस्तु के राजतःत्र और अभिजाततस्त्र का प्लेटो के आदर्श राज्य की तरह 
काल्पनिक होता---डनिंग के मतानुसार अरस्तू ने अने राजतन्त्र और कुलीनतन्त्र का 
चित्र प्लेटो द्वारा वणित आदर्श राज्य से कम काल्पनिक (Fanciful) नहीं खींचा है। 
राजतन्त्र ACTA: एक (देवताजुल्य) पुर्ण व्यक्ति द्वारा किया जाने वाला शासन zt 


1. “Aristotle’s conceptions of royalty and aristocracy are har- 
dly less idealistic and fanciful than Plato’s. Royalty is substantially the 
tule of the one perfect man; aristocracy is the rule of the few perfect 
1130, not easily to be distinguished in their attributes from Plato’s.” 

: —Dunning, p. 72 . 
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कुलीवतन्त्र एसे कुछ पुग व्यक्तियों का द।सत हं जो अपने गुणों में प्लेटो के दार्शनिकों 
ओर संरक्षकों से मिलते हैं। डनिग ने ठीक ही लिखा है कि यदि अरस्तू ने प्लेटो की 
शैली में केवल आदर्श संविधानों का वर्णन किया होता तो उसके तथा प्लेटो के संविधानों 
में कोई अन्तर न रहता । अरस्तू ने व्यावहारिक और वास्तविक राज्यों को भी ध्यान 
में रखते हुए विकृत और दूषित राज्यों का उल्लेख किया है, अत: अरस्तु के विधान अधिक 
वास्तविक प्रतीत होते हैं। 

(४) वर्गीकरण को अस्पष्टता--अरस्तू के रांविधानों या सरकारों के स्वरूप 
कहने को संख्या और उद्देश्य पर आधारित हैं, किन्तु वस्तुतः किन्हीं निश्चित सिद्धान्तो 
पर आधारित नहीं हें । उसके सिद्धान्त परिवर्तनशील हैं, इस कारण एक प्रकार के अन्दर 
कई सिद्धान्तों का मिश्रण हो जाता है। डनिग के अनुसार अरस्तू के लिए निचित रूप 
से यह बताना कठिन है कि अमुक सरकारें अमुक सिद्धान्तों पर आधा रित हैँ । ्रिशेष रूप 
से सर्वजनतःत्र (Polity) और मिश्रित अभिजाततन्त्र को अलग करना कठिन है। 
लोकतम्त्र क बिभिन्न रूप और धनिकतम्त्र भी आपस में एक-दूसरे से बहुत भिलते- 
जुलते हैं।! अतः उसके विभिन्न प्रकारों का कोई निश्चित स्पष्ठ रूप नहीं है । 

(५) लोकतन्त्र को समुचित स्थान न देना-अरस्तू ने अपने वर्गीकरण में 
लोकतन्त्र को समुचित स्थान और महत्व नहीं दिया है । वह इसे सबसे अव्यवस्थित और 
अनियन्त्रित शासन मानता है, किन्तु आधुनिक युग में लोकतन्त्र अधिकांश विचारकों 
द्वारा सर्वश्रेष्ठ शासन-पद्धति मानी जाती है । अतः लोकतन्त्र के बारे में अरस्तू के विचार 
को सही नहीं माना जा सकता है। 

(६) परिवर्तन चक्र का त्रुटिपूर्ण होनः--अरस्तू ने गाड़ी के पहिये की तरह 
शासन-व्यवस्थाओं के परिवर्तन चक्र (Cycle of change of constitutions) को 
निरन्तर गतिशील माना है और कहा है कि ये शासन-पद्धतियाँ निरन्तर एक-दूसरे के 
बाद निश्चित क्रम से बदलती रहती हैं। राज्यों की शासन-व्यवस्या में ऐसे परिवर्तन 
होते रहते हैं, यह वात इतिहास से पुष्ट नहीं होती है । उदाहरणार्थ-१७७६ में संयुक्त 
राज्य अमेरिका में जो लोकतन्त्र स्थापित हुआ था, वह वहाँ २०० वर्ष बीत जाने पर 
आज तक प्रचलित है। इसमें कोई परिवर्तन नहीं हुआ है। यही बात अन्य अनेक देशों 
की शासनःप्रणाली के वारे में कही जा सकती है, अतः अरस्तू का परिवतेन चक्र का 
सिद्धान्त सत्य नहीं है । 

(७) बर्तमान राज्यों पर लागू न होता-अरस्तू का वर्गीकरण वर्तमान राज्य 
के लिए सही नहीं है, क्योंकि अरस्तू नगर-राज्यों को शासन-प्रगालिभों का वर्णन, करता 
है और ये नगर-राज्य अब समाप्त हो चुके हैं। वस्तुत: अरस्तू के शिष्य सिकन्दर ने ही 
युनान के नगर-राज्यों का अन्त करते हुए अपने साम्राज्य का निर्माण किया था । वर्तमान 
समय के संसदीय (Parliamentary), अध्यक्षात्मक (Presidential), एकात्मक 


1. “Polity and the mixed aristocracy are especially difficult to 
disentangle, and various shades of democracy and oligarchy approach 


perplexingly near to both.” —Dunning, p. 76. 
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(Unitary), संघात्मक (Federal) राज्यों का अरस्तू कोई वर्णन नहीं करता है । 
फिर भी अरस्तू के वर्गीकरण की वर्तमान युग के लिए बड़ी उपयोगिता है | 

अरस्तु के वर्गीकरण की वर्तमान संदर्भ में उपयोगिता--अरस्तू का विभिन्न 
प्रकार के राज्यों का वर्गीकरण नगर-राज्यों की समाप्ति हो जाने पर भी कुछ अंशों 
में अब तक उपयोगी बना हुआ है और वह विभिन्न शासन-प्रणालियों में उत्पन्न होने 
वाले दोषों का सही निदान करता है और ऐसे शाश्वत सत्यों का निर्देश करता है जो 
आज भी उपयोगी हैं और जिनका वर्तमान समय में गहरा प्रभाव पड़ा है। इन्हें अरस्तू 
की राजनीति के शाश्वत तत्व कहा जा सकता है। ये निम्तलिखित हैं--- 

(१) पहला ततव दिचारों को रद नहला EAT रुत्ता का समण्बय (Reconcilia- 


tion of liberty and authority) है। स्वतन्त्रता तथा समानता को अत्यधिक महत्व - 


देने वाले अराजकतावादियों जैसे विचा रक राज्य की सत्ता को वैयक्तिक विकास और 
स्वतन्त्रता के लिए घातक समझते हैं, वे उच्छु खलता में ही स्वाधीनता के दर्शन करते 
हैं; किन्तु अरस्तू इसका घोर विरोधी था । उसने अतिगामी (Extreme) लोकतन्त्र की 
प्रवृत्तियों की आलोचना करते हुए लिखा था-लोकतन्त्र को बहुसंख्या का शासन 
समझा जाता है और स्वतन्त्रता तथा समानता का यह्‌ अर्थ लगाया जाता है कि प्रत्येक 
व्यक्ति को इच्छानुसार कार्य करने की स्वतन्त्रता है । अतः लोकतन्त्र में प्रत्येक व्यक्ति 
अपनी इच्छाओं का अनुसरण करता है । किन्तु यह बुरी बात है। क्योंकि संविधान की 
अधीनता में रहने वाले जीवन को दासता नहीं समझा जा सकता, वहू उच्चता और 
कल्याण (का जीवन) है ।” (पॉलिटिवस, ५/९) । वह राज्य में ही उच्चतम भलाई का 
जोवन बिताना सम्भव समझता atl अतः राज्य के नियमों सें रहना व्यक्ति की 
स्वतन्त्रता क लिए घातक नहीं, किन्तु अत्यप्त उपयोगी ह्‌ँ। 

(२) इसरा शाइवत तत्व कानून की सर्वोच्च सत्ता (Sovereignty of 
law) का है । कानून निष्पक्ष एवं परिपक्व बुद्धि का परिणाम होने के कारण राज्य के 
संचालन और दृढ़ता के लिए अत्यावश्यक है। आजकल भी कानून के शासन (Rule of 
law) को असाधारण महत्व दिया जाता है। 

(३) तीसरा तत्व लोकमत का महत्व है; ART जनता की सामान्य बुद्धि 
(Common Sense) को विशेषज्ञों की सम्मति से अधिक महत्व देता था । उसका कहना 
थाकि प्रशासन के जटिल प्रश्तों के सम्बन्ध में जनता भले ही अपना बहुमूल्य निर्णय न दे 
सके, किन्तु उसमें यह सामान्य बुद्धि विशेषज्ञों की अपेक्षा अधिक कि शासन करने का अधिकार 
ine et को जा जाना चाहिए' इसे उसने दो सुन्दर उदाहरणों द्वारा स्पष्ट किया 
ee Eee में सामान्य जनता का निर्णय उसी प्रकार वेध और महत्वपूर्ण होता है, जैसे 

प्र गिताओं और सहभोजों में संगीत के कलाकार और खाना बनाने वाले नहीं, 
अपितु संगीत सुनने तथा भोज खाने वाले इस बारे में अपना निर्णय देने के लिए सर्वोत्तम 
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समझे जाते हैं।”” भारतीय परम्परा के अनुसार पंचों में परमेश्वर का वास है, उनका 
निर्णय ईश्वरीय निर्णय की भाँति निर्भरान्त और यथार्थ होता है । अरस्तु इसे मानता था 
और आज भी लोकतन्त्र का समर्थन इसी तर्क के आधार पर किया जाता है । 

(४) चौथा तत्व प्रभुसत्ता (Sovereignty) काहे । आजकल यह राज्य 
की मौलिक विशेषता समझी जाती है । अरस्तू ने सर्वत्रथम इसका बीज रूप में प्रतिपादन 
किया । वह्‌ इसे राज्य में एक ऐसी निश्चित मानवीय सत्ता के रूप में स्वीकार करटा है 
जिसकी इच्छा अन्तिम कानून होती है; यद्यपि वह इस प्रभुसतत्ता को भी कानून के 
बन्धन में बंधा हुआ स्वीकार करता है, किन्तु फिर भी इसे उन अवस्थाओं भें कानून 
बनाने का अधिकार देता है जव “कानून अपर्याप्त या अनुचित हो । (पॉलिटिक्स ३/१५) 
इस अधिकार द्वारा अरस्तू ने १९वीं शताब्दी के प्रसिद्ध विधिशास्त्री आस्टिन की 
प्रभुसत्ता के सिद्धान्त का सूत्र रूप में निर्देश किया है । 

(५) शासन के तीन अंगों का विचार--पाँचवाँ तत्व राज्य के विचारक 
(Deliberative), कानून का निर्माण करने वाले (Legistative) तथा न्याय का कार्य 
करने वाले (Judicial) तीनों अंगों का सुस्पष्ट'वर्णन है । इससे वर्तमान राजनीति में राज्य 
को तीनों शक्तियों को पृथक्‌ और स्वतन्त्र रखने के सिद्धान्त (Theory of Separation 
of Powers) को बडा बल मिला है । 

(६) आथिक तत्वों का महत्व-- छठा तत्व राजनीति पर आथिक और 
भौगोलिक परिस्थितियों के प्रभाव को महत्व देना है। उसके लोकतन्त्र और धनिकतन्त्र 
के वर्गीकरण का आधार आथिक है। उसने धनी-निर्धेन के वर्ग-संघर्ष का सुन्दर चित्रण 
किया है। राज्य के लिए अत्यधिक सम्पन्नता और दरिद्रता को अभिशाप माना है। 
अरस्तू ने इस विषय में मांतेस्क्यू तथा कार्ल मार्क्स के विचारों को प्रभावित किया है। 

(७) मध्यम वर्ग का महत्व-सातवाँ तत्व मध्यम मार्ग का विचार है। 
इसी से वर्तमान समय में अनेक प्रकार के राजनीतिक नियन्त्रणों और सन्तुलनों (checks 
and balances) का विचार उत्पन्न हुआ हुं । 

(८) बुद्धि की प्रघानता--श्राठवाँ तत्व राज्य के सम्वन्ध में यह उदात्त विचार 
है कि वह बुद्धि द्वारा शासित होता है, उसका लक्ष्य उत्तम जीवन है। राज्य का उद्देश्य 
यह नहीं है कि वह अपने प्रदेश का विस्तार करे, किन्तु उसका यह प्रयोजन हे कि नागरिकों 
में सद्गुणों की वृद्धि, न्याय का वितरण तथा ज्ञान का प्रसार करे। 

(९) उदारवाद का समर्थन-नवाँ तत्व उदार लोकतन्त्र (Liberal 
Democracy) का समर्थन है 1 अरस्तू यद्यपि लोकतन्त्र के अतिगामी (Extreme) रूप 
का तथा भीड़ द्वारा शासन करने वाले लोकतन्त्र का विरोधी है, किन्तु उसके साथ ही 
वह सब्‌ प्रकार के अधिनायकों और तानाशाहों के शासन का भी उग्र विरोधी है। 


1. “The verdict of the general public is valid in politics, just as 
it is in musical contests and in banquets, not the musician and the 
cook, but they who hear the music and eat the dinner are best quali-. 
fied to render judgment.” : _ Dunning, p. 70., 
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~~ 


वह सब प्रकार के शारून में कातून की सर्वोच्च सत्ता का समर्थक होने के कारण वैध 
शासन (Constitutional government) का पक्षपाती है। 

वारकर ने लिखा है यदि यह प्रश्‍न किया जाए कि अरस्तू के राजनीतिशास्त्र 
(Politics) की यो रोप के विचार को सबसे बड़ी देन क्या है तो इसका उत्तर एक शब्द में 
संक्षिप्त करके दिया जा सकता है, और वह शब्द है वेधानिकता (Constitutional 
ism) । पॉलिटिक्स की तीसरी पुस्तक भें प्रतिपादित यह सिद्धान्त इंगलँण्ड के सुप्रसिद्ध 
वृहत्‌ अधिकार-पत्र (Magna Carta) के इस सिद्धान्त से गहरा सादृश्य रखता है कि 
“राजा सदेव कानून के अधीन हुं ओर इसका बरदती बना रहेगा।” मध्यकालीन एवं 
आधुनिक योरोप में राजाओं के स्वेच्छाचारी शासन के स्थान पर वेध शासन का समर्थन 
करने वाले राजनीतिक विचा रकों का एक प्रबल प्रेरणा-ल्लोत अरस्तू की सुप्रसिद्ध कृति 
'राजनीतिशास्त्र' रहा है। 


अरस्तू कै क्रान्ति सम्बन्धी विचार 


यूनान के नगर-राज्यों में कान्तियों द्वारा शासन-प्रणाली में बहुत परिवर्तन 
होता रहता था। अरस्तू ने पांचवीं पुस्तक में इनका सूक्ष्म विश्लेषण करते हुए इनके 
कारणों पर प्रकाश डाला है तथा इनका प्रतिकार करने के महत्वपूर्ण उपाय gare हैं। 

क्रार्ति का स्वरूप--शासन-व्यवस्था में परिवर्तेत का नाम ही क्रान्ति या 
विप्लव है | इसके मुख्य प्रकार FE 

(क) किसी स्थापित शासन-पद्धति के स्थान पर दूसरे प्रकार की शासन-प्रणाली 
स्थापित करना, जैसे जनतन्त्र (Democracy) के स्थान पर धनिकतन्त्र (Oligarchy) 
को अथवा धनिकतन्त्र के स्थान पर जनतन्त्र को स्थापित करना । 

(ख) इसमें क्रान्तिकारी दल शासन-पद्धति को यथापूर्व रखते हुए शासनःकार्य 
अपने सदस्यों के हाथ में ले लेता है। 

(ग) कई वार क्रान्ति किती शासन-पद्धति को बदलते के लिए नहीं, किन्तु 
उसकी मात्रा को परिवर्तित करने के लिए होती है जैसे जनतन्त्र को अधिक या कम 
जनतन्त्रात्मक बनाना | 

(घ) कई वार क्रान्तिकारी दल शासन-पद्धति के किसी एक ही अंग को बदलने 
का प्रयत्न करता है। 

क्रान्ति के कारण--अरस्तू ने क्रान्ति के कारणों को तीन भागों में बाँटा है 
(क) सूल कारण, (ख) सामान्य कारण और (ग) विभिन्न शासन-प्रणालियों में करा न्तियों 

, के विशेष कारण। 

(क) सूल कारण--अरस्तू क्रान्ति का मूल कारण विषमता को मानता Z| 
क्रान्ति का मूल कारण समानता को भावना है। समानता दो प्रकार की होती हे-- 
संख्यात्मक समानता और आनुपातिक समानता | अरस्तू योग्यता सम्बन्धी समानता को 
आनुपातिक समानता (Proportionate equality) समझता है। सव लोग इस वात 
पर सहमत हो जाते हैं कि निरपेक्ष न्याय योग्यता के अनुपात में होना चाहिए । कुछ 
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लोगों का विचार है कि यदि मनुष्य किसी एक बात में समान हो तो सभी बातों में 
समान होना चाहिए । जब वे मनुष्यत्व की दृष्टि से समान हैं तो उनके अधिकारों, धन- 
सम्पत्ति आदि में समानता होनी चाहिए; किसी प्रकार की विषमता नहीं होनी चाहिए | 
दूसरी ओर कुछ व्यक्तियों का यह गत है कि यदि कोई व्यक्ति एक बात में--कुल या 
धन की दृष्टि से दूसरों से बढ़-चढ़कर हे तो वह्‌ अन्य बातों में भी बढ़कर होना चाहिए। 
इन विरोधी विचारधाराओं के संघर्ष के कारण विद्रोह होते हैं। अरस्तू इस स्थिति में 
होने वाली मनोदशा को क्रान्ति का मुख्य का रण्‌ मानता है। 

(ख) सामान्य कारण--अरस्तू ने साधारण क्रान्तियो के निम्नलिखित सामान्य 
कारण बताए हैं-- 

(१) ज्ञासकों की धृष्टता तथा लाभ की लालसा--जब शासक धृष्टतावश 
जनता के हितों की परवाह न करते हुए अपना घर भरने लगते हैं तो शासकों के विरुद्ध 
तथा उस शासन-प्रणाली के विरुद्ध जनता विद्रोह कर देती है | 

(२) सम्मान की लालसा--जव शासक किसी को अनुचित रूप से विना योग्यता 
या कारण के सम्मानित या अपमानित करते हैं तो जनता रुष्ट होकर विद्रोह कर 
देती है । 

(३) किसी प्रकार की उत्कृष्टता का होता भी क्रान्ति का कारण होता है। 
जब किसी राज्य में एक व्यक्ति या कुछ व्यक्तियों का गुट अन्य व्यक्तियों से अधिक 
उत्कृष्ट और शक्तिशाली हो जाता है तो वह शासन-सत्ता अपने हाथ में ले लेता है। 
ऐसी परिस्थितियों में राजतन्त्र तथा वंशपरम्परा से चलने वाले अनेक तस्त्र उत्पन्न होते 
हैं । इसलिए एथेन्स तथा आगोस नामक राज्यों में यह परिपाठी प्रचलित थी कि 
शक्तिशाली बनने वाले व्यक्ति को राज्य से निर्वासित कर दिया जाता था | 

(४) भय दो प्रकार से व्यक्तियों को क्रान्ति के लिए बाधित करता है-अपराध 
से बचने के लिए और अन्याय का प्रतिकार करने के लिए। उदाहरणार्थ, रोड्स टापु 
के राज्य में जनता वहाँ के कुछ प्रतिष्ठित व्यक्तियों पर अभियोग “चलाने की धमकियाँ 
दे रही थी, इनसे बचने के लिए उन्होंने जनता के खिलाफ विद्रोह किया । 

(५) 'घुगा भी कान्ति को जन्म दे है। उदाहरणार्थ, धनिकतन्त्र में तब क्रान्ति 
होती है जव धनीशासक बहुसंख्या रखने वाली किन्तु अधिकारों से वंचित दरिद्र 
जनता को तिरस्कार की दृष्टि से देखते हैं। ऐसे समय में जनतन्त्रों भें जनता विद्रोह 
करती है। 

(६) राज्य के किसी अंग में अतुयात से अधिक असाधारण वृद्धि के कारण भी 
क्रान्ति होती है | 

(७) निर्वाचन सःबन्धी षड्यन्त्र भी क्रात्ति उत्पन्न करते हैं। उदाहरणार्थ, 
हेराइया नामक राज्य में चुनावों में बड़े पड्यन्त्र और कुचक्त चलते थे । इनके कारण 
इनका परिणाम पहले से ही निश्चित हो जाता था । इस दोष को दूर करने के लिए यहाँ 
पर्ची या गुटिका (Lot) की पद्धति को अपनाकर निर्वाचन में क्रान्ति की गई। 

(=) प्रमाद भी क्रान्ति का कारण होता है । जनता अपने आलस्य और उपेक्षा 
के कारण ऐसे व्यक्तियों को सत्तारूढ़ होने देती है जो वर्तमान शासन के . प्रति निष्ठावान 
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नहीं होते और वे शासन को बदल देते हैं | 

(९) राष्ट्र में समानता न रखने वाले विजातीय तत्व भी क्रान्ति उत्पन्न करते 
हैं। राज्य में निवास करने वाली विभिन्न जातियों में एकता की अनुभूति आवश्यक है। 
ऐसा अनुभव न करने वाले विजातीय तत्व विदेशी शत्रुओं के साथ आसानी से मिलकर 
राज्य के लिए संकट पैदा कर देते हैं। 

(१०) क्रान्ति क्षुद्र घटनाओं के गम्भीर पारणामों एवं पारिवारिक विवादों से 
भी होती है । अरस्तू ने उसके अनेक मनोरंजक उदाहरण दिए हैं। सिराक्यूज़ नामक 
राज्य में शासनसत्तारूढ़ दो नवयुवकों के प्रणय सम्वन्धी कलह ने नगर को दो दलों में 
विभक्त कर दिया । 

(११) राष्ट्र के किसी विभाग की ख्याति या शक्ति भे वृद्धि भी शातन- 
व्यवस्था को जनतन्त्र या धनिकतन्त्र की ओर झुका सकती है। अरस्तू ने कहा है कि जो 
तत्व (व्यक्ति, अधिकारी या जाति) राज्य की शक्ति में वृद्धि करता है, उसकी प्रवृत्ति 
विद्रोह करने की ओर हो सकती है । 

(१२) क्रान्तियों का एक कारण राज्य में परस्पर विरोधी वर्गों (दरिद्र एवं धनी 
आदि) का राज्य में सन्तुलित होना भी है। जहाँ एक पक्ष दूसरे पक्ष से अधिक प्रबल 
होता है तो निर्वल पक्ष प्रबल पक्ष के साथ लड़ाई मोल नहीं लेता है । किन्तु जब दोनों पक्षों 
को शक्ति वरावर होती है, दोनों को अपनी विजय होने की आशा होती है, तब वे विद्रोह 
करके सत्ता हस्तगत करने का प्रयत्न करते हैं। जहाँ मध्यम वर्ग प्रबल होता है, वहाँ ऐसी 
क्रान्तियाँ नहीं होती हैं । 

(ग) विभिन्‍न शासन-प्रणालियों में क्रान्तियों के विशेष कारग---प्रजातत्त्र में 
क्रान्ति तीन कारणों से होती है: पहला कारण धनियों के साथ किया जाने वाला 
अत्याचार है। कई जनतन्त्रों में अपने जोशीले भाषणों से लोकप्रियता पाने वाले 
जनान्दोलक (Demogogues) नेता साधारण जनता को धनियों के विरुद्ध भड़काते हैं, 
उनके साथ अन्यायपूर्ण बर्ताव करते हैं और अन्त में उन्हें कान्ति के लिए विवश क रते हैं । 
हसरा कारण लोकनायक जनान्दोलक नेताओं का सेनापति वनकर सारी सत्ता अपने: 
हाथ में लेना तथा तानाशाह वन जाना है। तीसरा कारण जनान्दोलक नेताओं का 
जनता की लोकप्रियता प्राप्त करने के लिए शासन की शक्ति को हथियाना है। 

धनिकतन्त्रं में क्रान्ति के दो बड़े कारण जनता के साथ अन्यायपूर्ण बर्ताव तथा. 
शासक-वर्ग के आपसी झगड़े तथा दलवन्दियाँ होती हैं। 

कुलीनतन्त्रं में क्रान्ति का कारण यह है कि इनके शासन में भाग लेने वाले 
व्यक्तियों की संख्या बहुत सीमित होती है। अधिकांश जनता इस शासन से रुष्ट होक र 

इसके विरुद्ध विद्रोह कर देती है। 

कान्तियों के प्रतिकार के उपाय--क्रान्तिथों के कारणों का सूक्ष्म विश्लेषण करने 
के बाद अरस्तू ने इनके निवारण के निम्न उपायों पर प्रकाश डाला है--- 

(१) जनता में कानून के पालन की तथा उसके प्रति सम्मान बढ़ाने की भावना 
उत्पन्न करनी चाहिए, क्योंकि कानूनों की अवहेलना करने की भावना अज्ञात भाव से 
राष्ट्र में प्रविष्ट होकर उसको नष्ट कर देती Sl अतः कानूनों की अवज्ञा करने के छोटे- 
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छोटे कार्यों का शुरू में ही विरोध करना चाहिए। 

(२) शासकों का जतता के साथ व्यवहार' ब] त अच्छा होना चाहिए, मता- 
धिका रवंचित और निर्धन जनता के प्रति कोई अनुचित व्यवहार, उनके सम्मान को ठेस 
लगाने वाला कार्य अथवा किसी प्रकार का कोई अन्याय नहीं किया जाना चाहिए। 

(३) विषमता क्रान्ति की जननी हं, अतः शासन का लक्ष्य सदेव समानता का 
व्यवहार होना चाहिए | 

(४) एक व्यक्ति या वर्ग में अधिक शक्ति केन्द्रित नहीं होने देनी चाहिए, यह 
सभी वर्गो में बँटी रहनी चाहिए । किसी व्यक्ति को अधिक सम्मान या बढ़ावा नहीं देना 
चाहिए, ताकि इससे अन्य व्यक्तियों में ईर्ष्या: उत्पन्न न हो। विभिन्न नियमों के निर्माण 
द्वारा किसी व्यक्ति को अधिक श!क्तशाली होने से रोकना चाहिए। यदि ऐसा न हो तो 
ऐसे व्यक्ति को राज्य से निर्वासित कर देना चाहिए | 

(५) राज्य के पदों को धनोपार्जन या देयक्तिक लाभ का साधन नहीं बनने 
देना च'हिए। जब पदों से आथिक लाभ नहीं होगा तो जनता इसके लिए लालायित 
नहीं होगी । 

(६) सार्वजनिक सम्पत्ति व्यक्तियों द्वारा न हड़पी जा सके, इसकी विशेष 
व्यवस्था की जानी चाहिए। इसका हस्तान्तरीकरण (Transfer) सब नागरिकों के 
सम्मेलन के समक्ष होता चाहिए | 

(७) जनतन्त्र में घतवानों के साथ उदार बर्ताव होत! चहिए । ऐसी व्यवस्था 
करना आवश्यक है कि उनकी सम्पत्ति का विभाजन न हो तथा उनकी जागीरों की आय 
सुरक्षित रहे इसके साथ ही धनिकतन्त्र में निर्धन लोगों की ओर अधिक ध्यान देना 
चाहिए । शासन के जिन पदों से धन की प्राप्ति हो सकती है, वे उन्हें दिए जाने चाहिएं। 

(८) धनिकतन्त्र तथा सर्वजनतन्त्र (2019) में शासक-पद पाने के लिए 
आथिक योग्यता की शतं रहती है। किन्तु कालचक्र से धनी निर्धन तथा निर्धन धनी हो 
जाते हैं, अतः धतिकतन्त्र में अधिकांश लोगों की आथिक योग्यता बढ़ जाए तो वह स्वयमेव 
जनतन्त्र में बदल जाएगा। ऐसी क्रान्ति रोकने के लिए अरस्तू का यह सुझाव है कि 
कुछ समय वाद सामाजिक योग्यता की जाँच हो, इसके अनुसार पदाधिकार के लिए 
निश्चित आथिक योग्यता भी बदलती रहनी चाहिए ताकि राज्य के विभिन्न दलों की 
स्थिति यथापूर्वं बनी Xe | 

(९) प्रतिष्ठित तथा गण्यमान्य व्यक्तियों में विवाद उत्पन्न नहीं होने देने चाहिएँ 
क्योंकि ये राज्य में पारिवारिक और वंशपरम्परा से चलने वाली दलबन्दिथों को 
भावनाएं उत्पन्न करके क्रान्ति के बीज बोते हैं | 

(१०) किती शासन-प्रणाली की स्थिरता के लिए आवश्यक है कि शिक्षा-प द्वति 
उस शासन-पद्धति के अनुरूप हो | 

(११) मनुष्य अधने वैयक्तिक जीवन की परिस्थितियों के कारण भी क्रान्तिकारी 
होते हैं। अतः एक ऐसा राजकीय अधिकारी नियत करना चाहिए जो यहे देखे कि लोग 
अपना जीवन शासन-व्यवस्था के अनुकूल रखें । 

अरस्तू का क्रान्तियों का यह विवेचन इतना सुन्दर, प्रामाणिक और विशद है कि 
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मॅक्सी ने लिखा है कि वर्तमान राजनीतिशास्त्र क्रान्ति रूपी विष के प्रतिकार के लिए 
इससे अधिक विश्वसनीय उपायों का निर्देश नहीं कर सकता है । 


आदं राज्य 
(ideal State) 


> 


पॉलिटिक्स की सातवीं पुस्तक में अरस्तू प्लेटो के ग्रन्थ लाज([.7४७) से 
प्रेरणा ग्रहण करता हुआ अपने आदर्श राज्य (Ideal State) का एक सुन्दर चित्र 
उपस्थित करता है । उसकी दृष्टि में व्यवहार में आ सकने वाला सर्वोत्तम संविधान तो 
मध्यम वर्ग को प्रधानता देने वाली पॉलिटी (Polity) या सर्वजनतन्त्र है। परन्तु इसका 
विकास सभी राज्यों में सम्भव नहीं है; इसके विकास के लिए कुछ विशेष परिस्थितियों 
का होना आवश्यक है। ये जिस राज्य में सम्भव हों, वही अरस्तू का सर्वोत्तम आदर्श राज्य 
है। शासन का उद्देश्य व्यक्ति को उत्तम जीवन विताने के लिए साधन प्रस्तुत करना है। 
अत: वही राज्य सर्वोत्तम होता है जिसमें व्यक्ति को ये सुविधाएँ प्राप्त हों। अरस्तू ने 
अपने आदर्श राज्य में निम्न विशेषताएँ मानी हें 
(क) जतसंख्या--यह न तो बहुत अधिक और न बहुत कम होनी चाहिए। 
जनसंख्या के अधिक होने से कानून की व्यवस्था वनाए रखना बहुत कठिन होता है। 
बहुत कम जनसंख्या में यह दोष है कि यह अपनी आवश्यकताएं पुरी करने सें समर्थ 
नहीं होगी । नागरिक कार्यो को उचित रीति से करने के लिए आवश्यक है कि सव 
नागरिक एक-दूसरे को वैयक्तिक रूप से जानते हों और इनकी अधिकतम संख्या उतनी 
ही होनी चाहिए, जितनी राज्य को आत्मनिर्भर बनाने के लिए तथा उसकी आवश्यकताएं 
पुरी करने के लिए पर्याप्त हो। 
उती El bra 2 cat i और न बहुत छोटी होनी 
पर निवास करने वाली जनता संयम और च्यात ह eh oo 
की भूमि शत्रुओ के लिए दुष्प्रवश्य तथा किसी ऊँचे स्थ = य प 8 hig 
देखी-भाली जा सकने वाली होनी चाहिए क्योंवि eee टत न a 
ह्‌ 7 कैयाकि एसी भूमि की रक्षा सरलता से होती 


यह ऐसे ऱ टि 2 अं गै Sn 1 
है। यह ऐसे स्थान पर होनी चाहिए कि जहां जल और स्थल के दोनों मार्गों से आसानी 


से पहुँचा जा सके और वह सुविधाजनक व्यापारिक केन्द्र हो। 

(ग) नागरिकों क! स्त्रभाव--अ Bq अपने आदर्श राज्य के नागरिकों के 
स्वभाव में बुद्धिमत्ता और ओज (Spirit) के दोनों गुणों का समन्वय करना चाहता 
है। _इसस दे स्वतन्त्र रूप में रहते हुए अच्छी प्रकार से अपना राजतीतिक विकास कर 
सकते हैं। 

: (घ) राज्य के आवश्यक वर्ग--आदशे राज्य में छ: प्रकार की आवश्यकताएँ 
मुख्य हे---भोजन, कला-कौशल, हथियार, सम्पत्ति, सार्वजनिक देवपूजा तथा सावेजनिक 
हित का निर्धारण | इनके लिए प्रत्येक राज्य में छ: प्रकार के कार्य करने वाले वर्ग होने 
चाहिएँ--क्ृषक, शिल्पी, योद्धा, सम्पत्तिशाली वर्ग, पुरोहित तथा सार्वजनिक हितों का 
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निर्धारण करने वाले निर्णायक । इन छः वर्गो में से अरस्तू कृषक एवं शिल्पी वर्ग को 
नागरिक का दर्जा नहीं देता । शेष वर्गो के सम्बन्ध में यह व्यवस्था करता है कि नागरिक 
युवावस्था में देश की रक्षा और सेना का कार्य करें, अधेड़ अवस्था में राज्य के शासन- 
सम्बन्धी विषयों का निन्तन करे और बुढ़ापे में सार्वजनिक देवपुजा और पुरोहिताई के 
काम करें। प्जेटो एक व्यक्ति को एक काम देता चाहता था; किन्तु अरस्तू एक ही 
व्यक्ति को उसको अवस्थानुसार तीन कार्य देता है। अरस्तू यह भी चाहता है कि भू- 
सम्पत्ति सब नागरिकों में बाँट दी जाए । ऐसी व्यवस्था मिस्र और क्रीट में थी, यह वहाँ 
की सव लोगों के एकसाथ एक स्थान पर सहभोजन (Common Meals) की 
पद्धति से सूचित होता है। भूमि दो प्रकार की होती चाहिए---राजकीय (Public 
demenses) तथा वैयवितक । राजकीय भूमि की आय से सार्वजनिक देवपूजा का तथा 
सहभोजन (Common Meals) का व्यथ चलता चाहिए ताकि राज्य में एकता बढ़ 
सके । इस पर दासों तथा वर्बर व्यक्तियों द्वारा खेती कराई जानी चाहिए। 

(ङ) राज्य की स्थिति--तग र-राज्य में बस्ती का स्थात निस्त बातों पर ध्यान 
रखते हुए चुतना चाहिए--(१) सार्वजनिक स्वास्थ्य, (२) राजनीतिक सुविधा, 
(३) सैनिक आवश्यकताएँ | नगर को बसते हुए सौन्दर्य का और सैतिक आवश्यकताओं 
का ध्यान रखना चाहिए। राज्य का प्रदेश दो भागों में बेटा होता चाहिए--(1) विशेष 
वस्ती या शहर तथा (11) इसके चारों ओर का प्रदेश | वस्ती में पूजा-गृह, पार्क, 
व्यायामशालाएँ, बाजार, बन्दरगाह आदि सार्वजनिक स्थान होने चाहिएँ। आदर्श राज्य 
को सुदृढ़ बनाने के लिए प्लेटो की भाँति अरस्तू शिक्षा-पद्धति पर बल देता है। 

a उसने आदर्श राज्य में सरकार के तीन तरह के कार्य करने वाली तीन संध्याओं 
का वर्णन किया है--(१) शासन सम्बन्धी विषयों पर विचार एवं निर्णय करने के लिए 
असेम्वली ; सव नागरिक इसके सदस्य होते थे। (२) शासन करने वाले अधिकारी | 
(३) न्यायालय । ऐसी व्यवस्था से लोकतत्त्र में बड़ी अस्थिरता आ जाती हे, अतः वह्‌ 
इस दोष को दूर करने के लिए यह व्यवस्था करता है कि नागरिक कुछ सम्पत्ति रखने 
पर ही शासन के कार्यो में भाग ले सके । 

अरस्तू ने मध्पम मागे का और व्यावहारिकता का अनुसरण करते हुए प्लेटो के 
आदर्श राज्य के दोषों से बचने का प्रयत्न किया है। प्लेटो के मुख्य दोष ये थे-राज्य 
का अत्यधिक काल्पनिक होता, दार्शनिक राजाओं का शासन, कातून का अभाव, 
ऐतिहासिक आधार का अभाव, अपनी स्वाभाविक योग्यता के अनुसार एक व्यक्ति द्वारा 
सैनिक, उत्पादक या संरक्षक में से एक ही कार्य करना । अरस्तू ने अपने आदश राज्य 
में इन सब दोषों को दूर कर दिया है । 

आदर्श राज्य की विशेषताएं--अ रस्तू 

उल्ला उदड हीं 
a wh : बह प्ट जी भाँति राज्य की एकता (0719) पर अयाचित A 
देता और इसे स्थापित करने के लिए वैयक्तिक सम्पत्ति और परिवार के 
उन्मूलन नहीं करता है। वी 
(२) उसका नागरिक प्लेटो के नाग£ 


के आदर्शं राज्य की निम्न विशेषताएँ 


रक की भाँति राज्य में पूर्णरूप से विलीन 
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नहीं होता, किन्तु राज्य के प्रति अपने कत्तंव्यों का पालन करता हुआ अपने ध्येय को 
प्राप्त करता है। अरस्तू के आदर्श राज्य के श्रेष्ठ जीवन में तथा व्यक्ति के श्रेष्ठ जीवन 
में कोई भेद नहीं है! 

(३) अरस्तू ने अपने राज्य के सम्बन्ध में स्पष्ट रूप से यह नहीं बताया कि 
वह प्लेटो के राज्य की भाँति कोरा काल्पनिक आदर्श राज्य है या क्रियात्मक रूप में 
लाया जा सकने वाला आदर्श राज्य। किन्तु उसके वर्णन से यही प्रतीत होता है कि 
वह इसे व्यावहारिक और क्रियात्मक रूप देना चाहता है। 

meq तथा प्लेटो के आदर्श राज्यों की तुलवा--अरस्तू के आदर्श राज्य की 
उपर्यवत विशेषताओं से यह स्पष्ट है कि उसने ऐसे राज्य की कल्पना की जो प्लेटो के 
आदर्श राज्य के पहले बताए गए दोषों से मुकत है। उसका राज्य कोरे दार्शनिक 
राजाओं का राज्य नहीं है, इसमें कानून का भी अभाव नहीं है, व्यक्ति राज्य के प्रति 
अपने कर्तव्यों का पूरा पालन करता है। इससे यह ज्ञात होता है कि प्लेटो और अरस्तू 
द्वारा प्रतिपादित आदर्श राज्यों (Ideal $12९5) में बड़ा अन्तर है। प्लेटो व्यावहारिकता 
की चिन्ता न करते हुए एक सर्वथा काल्पनिक आदश राज्य का विवेचन करता है 
जबकि अरस्तु कोरे आवश राज्य के स्थान पर एक व्यावहारिक राज्य का प्रतिपादन 
करता है। प्लेटो की दृष्टि से अरस्तू का राज्य उत्कृष्ट कोटि का नहीं हो सकता है। 
इसीलिए सुप्रसिद्ध राजनीतिशास्त्री सँवाइन ने यह सत्य ही लिखा है कि अरस्तू का 
सर्वोत्तम राज्य प्लेटो का द्वितीय श्रेणी का राज्य है। 


शिक्षा-पद्धति 


आदर्श राज्य के निर्माण और स्थायित्व के लिए उपयुक्त शिक्षा-पद्धति परम 
आवश्यक है। शिक्षा-पद्धति के वारे में प्लेटो का यह सिद्धान्त था कि राज्य के सैतिकों 
को एक प्रकार की तथा संरक्षकों को दुसरे प्रकार की शिक्षा दी जानी चाहिए-। किन्तु 
अरस्तू इससे सहमत नहीं है, वह सव नागरिकों के लिए एक जैसी शिक्षा की व्यवस्था 
करता है। इसका उद्देश्य इन्हें उत्तम नागरिक बनाना है, इसी प्रकार वे उत्तम नागरिक 
बन सकेगे। नागरिकों को आज्ञा पालन करने की तथा शासन करने की शिक्षा दी 
जानी चाहिए । शिक्षा का उद्देश्य मनुष्य का सर्वागीग विकास होना चाहिए। 

शिक्षा मानवीय विकास के स्वाभाविक क्रम को देखते हुए इसके अनुसार होनी 
चाहिए। इसमें सर्वप्रथम शरीर-सम्वन्धी शिक्षा होती चाहिए, इसके बाद शरीर के 
साथ उत्पन्न होते वाले क्रोध, इच्छा, कामना आदि तत्वों का प्रशिक्षण होना चाहिए 
और इसके बाद विकसित होने वाली विवेक-बुद्धि का प्रशिक्षण सबसे अन्त में होता 
चाहिए | 

अरस्तू बच्चे का जन्म होने के बाद से उसकी शारीरिक और नैतिक शिक्षा की 
विस्तृत व्यवस्था करता है। शंशव की पहली अवस्था में वह इसके समुचित भोजन 
तथा अंग संचालन की व्यवस्था करता है। इसे ठण्ड का अभ्यासी बनाने पर बल देता 


है ताकि वह कष्टों को सहन करने वाला बन सके | दूसरी अवस्था पाँच वर्ष तक 
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को है। इसमें बच्चों के शारीरिक गठन की ओर बहुत ध्यान देना चाहिए, उन पर 
पढ़ाई का बोझ नहीं डालना चाहिए, उनके अंगों के संचालन एवं विकास के लिए 
मनोरंजक खेलों का प्रबन्ध होना चाहिए। उन्हें ऐसी कहानियाँ सुनानी चाहिएँ और 
ऐसे खेल कराने चाहिएँ, जो उन्हें भावी जीवन के लिए तैयार करने में सहायक हों। 
बच्चों को कुसंगति से बचाना चाहिए, क्योंकि बचपन में पड़े हुए संस्फा र गहरे होते 
हैं। शिक्षा की तीसरी अवस्था ५ से ७ वर्ष तक की है। इस आयु के बच्चों को अश्लील 
तथा बुरी वस्तुओं के प्रभाव से बचाना चाहिए । ७ वर्ष तक के बच्चे की शिक्षा घर में 
माँ-बाप के पास होनी चाहिए । 

७वर्ष के वाद शिक्षा दो खण्डों में विभक्त की गई है--पहला खण्ड ७ से १४ 
वर्ष तक का काल तथा दूसरा १४ से २१ वर्ष तक का काल है। शिक्षा का उद्देश्य 
प्रकृति की कमियों को दूर करना तथा मनुष्य को पूर्ण बनाना है । शिक्षा राज्य के 
नियन्त्रण में सव नागरिकों के लिए एक जेसी होनी चाहिए। इसमें ऐसे विषयों का 
समावेश हो जो उपयोगी तथा नैतिक भावना उत्पन्न करने वाले हों। पढ़ाई, लिखाई 
और चित्रकला उपयोगी विषय होने के कारण पढ़ाए जाने चाहिएँ | व्यायाम का प्रशिक्षण 
साहस पैदा करने के लिए आवश्यक है। १६-१७ वर्ष तक हल्का व्यायाम करवाया जाना 
चाहिए, क्योंकि इस अवस्था में कठोर तथा उग्र व्यायाम शारीरिक विकास को अवरुद्ध 
कर देता है। 

संगीत की शिक्षा कई दृष्टियों से महत्व रखती है। इसमें मनुष्यों के हृदयों को 
प्रसत्त करने की क्षमता Sl अतः बच्चों को इसकी शिक्षा दी जानी चाहिए । संगीत 
मनुष्य के नैतिक जीवन के विकास में भी बहुत सहायक है। संगीत हमारे चरित्र और 
आत्मा पर भी प्रभाव डालता है। ओलिम्पस जेसे कुछ राग आत्मा को उत्साह से भर 
देते हैं, उत्साह आत्मा के चारित्रिक अंश से सम्बन्ध रखने वाला मनोवेग है। उत्तम 
संगीत हमारे मन में उचित प्रकार के कामों के प्रति आनन्द की भावना उत्पन्न करते 
के कारण भलाई को प्रादुर्भूत करता है। संगीत की राग-रागिनियों और लयों का 
मनुष्य की आत्मा के साथ सहज सम्बन्ध है। अरस्तू इसे आत्मा का गुण मानता है। 
अतः उसका यह मत है कि जब तक संगीत की शिक्षा नहीं होगी तब तक मनुष्य की 
आत्मा का पूर्ण विकास नहीं हो सकेगा | 

अरस्तु की शिक्षा-पद्धति के गुण--(१) इसका सबसे बड़ा गुण मनोवैज्ञानिक 
आधार पर प्रतिष्ठित होना है। यह मनुष्य की स्वाभाविक प्रवृत्ति पर आधारित है । 

(२) दूसरा गुण नागरिक को राज्य के उपयोगी अंग के रूप में ढालना है, 
ताकि वह राज्य के विकास में पूरा सहयोग दे सके । ` 

(३) तीसरा गुण यह्‌ है कि यह शिक्षा मध्यम मार्ग का अनुसरण करती है। 
अरस्तू शरीर और मन की सभी शक्तियों का सन्तुलित विकास करना चाहता है । वह 
स्पार्टा की भाँति केवल शारीरिक शिक्षा को अपना लक्ष्य नहीं बनाता | 

झिक्षा-पद्धति के दोष--अरस्तू की शिक्षा-पद्धात के कुछ दोष भी हैँ-(क) वह 
बौद्धिक शिक्षा को बहुत देर में १४ वर्ष बाद ,शुरू करता है। वतमान शिक्षाशास्त्री 
इतनी दूर से आरम्भ करना ठीक नहीं समझते। (ख) अरस्तू को शिक्षा में संगीत को 
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आवश्यकता से अधिक महत्व दिया गया है, किन्तु साहित्य के अध्ययन को उपेक्षा की 
गई है । 

प्लेटो और अरस्तू की शिक्षा-पद्धतियो में एक बड़ा अन्तर यह है कि अरस्तू 
२१ वर्षं तक शिक्षा को समाप्त कर देता है, प्लेटो इसे सं रक्षकों के लिए ३५ वर्ष तक 
चाहता है और शिक्षा को जीवन के अन्तिम-समथ तक चलने वाली प्रक्रिया समझता है। 
वह 'अजरामरवत्त्राज्ञो विद्यामर्थं च चिन्तयेत्‌’ के सिद्धान्त का समर्थक है । 


अरस्तू का मध्यम मार्ग का सिद्धान्त 
(Theory of Mean) 


प्लेटो का राजनीतिक चिन्तन आदर्शवाद की पृष्ठभूमि पर था। उसके द्वारा 
प्रतिपादित राजतीति सम्बन्धी विचार व्यावहारिक दृष्टि से निरुपयोगी थे। परन्तु 
अरस्तू यथार्थवादी है। वह प्लेटो के समान अतिवादी नहीं था, अपितु मध्यम मार्ग 
(Golden Mean) का अनुसरण करने वाला AT | 
बुद्ध की मज्झिम प्रतिपदा की तरह अरस्तू मध्यम मार्ग का परम भक्त था। 
उसके शब्दों में, “मध्यम मार्ग का अनुसरण करने वाला जीवन ही अनिवार्य रूप से श्रेष्ठ 
जीवन है और यह मध्यम मार्ग भी ऐसा है जिसको प्राप्त कर लेना प्रत्येक व्यक्ति के 
लिए सम्भव है ।” उसने विभिन्न क्षेत्रों में मध्यम मार्ग को अपनाने पर बल दिया, यह 
बात विभिन्न क्षे at में उसके विचारों पर दृष्टिपात करने से स्पष्ट हो जाएगी । 
दास-प्रथा के सम्बन्ध में अरस्तू ने अपने यथार्थवाद के कारण मध्यम मार्ग का 
अवलम्वन किया है। उस समय यूनान में एक ओर ऐसे विचारक थे, जो राष्ट्रीय 
अर्थव्यवस्था की दृष्टि से दासों को रखना, इन्हें युद्धों में पकड़कर वन्दी बनाना सर्वथा 
न्यायोचित समझते थे। दूसरी ओर सोफिस्टों का यह रत था कि स्वतन्त्रता प्रत्येक 
प्राणी का जन्मसिद्ध अधिकार है, दासों की व्यवस्था समाज में नहीं होनी चाहिए। 
किन्तु उस समय यदि दास-प्रथा का उन्मूलन कर दिया जाता तो समूची यूनानी अर्थ- 
व्यवस्था छिन्न-भिन्न हो जाती | अतः अरस्तू इस प्रथा के समूलोत्मूलन के पक्ष में नहीं 
था। फिर भी अपने मध्यम मार्ग के सिद्धान्त को अपनाते हुए उसने युद्धों द्वारा दास 
बनाने को प्रथा का विरोध किया, इसी तरह कानूनी (Legal) अथवा वंशपरम्परागत 
दासःप्रथा का विरोध किया | 
अरस्तू उस शासन-प्रणाली को श्रेष्ठ मानता है जिसमें मध्यम वर्ग की प्रधानता 
हो |! नगर-राज्य में तीन वर्ग पाए जाते E—(2) अत्यन्त सम्पन्न, (२) अत्यन्त निर्धन, 
(३) इन दोनों के वीच का मध्यवित्त वर्ग । इनमें मध्यम स्थिति सर्वोत्तम है । अपने 
इस कथन के समर्थन में वह निम्नलिखित युक्तियाँ देता है--(1) अत्यन्त धनी, रूपवान्‌ 
और बलवान्‌ व्यक्तियों का झुकाव बलात्कारों तथा महान्‌ अपराधों की ओर होता है । 


1. “The best form of political society is one where power is 
vested in the middle class.” Politics. 
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दूसरी ओर अत्यन्त निर्धन और निर्वेल व्यक्तियों की प्रवृत्ति धूत्तेता और तुच्छ अपराधों 
की ओर होती है। ये दोनों प्रकार. के व्यक्ति विवेक का अनुसरण नहीं करते | अतः 
इनकी प्रधानता वाले शासन दोषपूर्ण होते हैं। राज्य का लक्ष्य तो यथासम्भव एक 
वरावर और एक-से मनुष्यों का समाज होता है और मध्यवित्त लोगों में ऐसा होता सबसे 
अधिक सम्भव है। 

(ii) मध्यम वर्ग वाला नगर अधिक सुरक्षित होता है, क्योंकि यह सब प्रकार 
की दलबन्दियों से मुकत होता है। यह धनी या निर्धन वर्ग को अतिवादी (Extremist) 
हीने से रोकता है |? 

(iii) मध्यम वर्ग की महत्ता का एक प्रमाण यह है कि प्राचीन यूनान में सोलन, 

लाइकरगस आदि श्रेष्ठ नियम-निर्माता मध्यम वर्ग में ही उत्पन्न हुए थे ।* 

(iv) धनी और नि्धेन मध्यम वर्ग पर समान रूप से विश्वास करते हैं, किन्तु 
वे एक-दूसरे पर विश्वास नहीं करते हैं । 

इन सव कारणों से मध्यम वर्ग की प्रधानता रखने वाली शासन-प्रणाली सवे- 
श्रेष्ठ है। मँक्सी ने यह ठीक ही कहा है कि यद्यपि मध्यम वर्ग के लोगों में बुद्धि की 
प्रखरता नहीं होती, वे राज्य की स्थापना के लिए आदर्श नहीं हो सकते, फिर भी 
इतिहास में होते वाले परिवतंनों को देखते हुए सुदृढ़ ता की दृष्टि से अरस्तू की शासन- 
व्यवस्था उचित प्रतीत होती है। अरस्तू के मतानुसार मध्यम मार्ग की दृष्टि से सर्वोत्तम 
शासन-व्यवस्था सर्वजनतन्त्र (१०४) है । 

अरस्तू ने आदर्शे राज्य को व्यवस्था के सम्बन्ध में भी मध्यम मार्ग के सिद्धाऱत 
को अपनाया है । उसने मध्यम मार्ग ओर व्यावहारिकता का अनुसरण करते हुए प्लेटो 
के आदर्श राज्य के विभिन्‍न दोषों से बचने का प्रयत्न किया है। 

अरस्तू की शिक्षा-पद्धति भी मध्यम मार्ग का अनुसरण करती है। वह शरीर 
और मन की सभी शक्तियों का सन्तुलित विकास करना चाहता है, स्पार्टा की भाँति 
शारीरिक शिक्षा पर बल नहीं देता है। 


AY 


अरस्तु तथा प्लेटो की तुलना 
मौलिक भेद--अरस्तू तथा प्लेटो की पद्धति में, विचारों में और दृष्टिकोण में 
आकाशःपाताल का अन्तर है। इन दोनों की पद्धति में निम्नलिखित आधारभूत भेद 


1. “It is clear that the middle type of constitution is the best. 

It is one type free from faction. Where the middle class is large, there 
is least likelihood of faction and dissension among the citizens.” 

—Politics. 

2. “It must also be considered a proof of its value, that the 


best legislators have come from the middle class. Solon was one, 
and same is true of Charondas and most 
—Politics. 

ख-द 


Lycurgus was another 
of other legislators.” 
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प्रे प्रमुख राजनीतिक विचारक 


दृष्टिगोचर होते हैं--- Pe आर है 

(१) प्लेटो कल्पन!व!दी (Imaginative), हवाई योजनाएं बनाने वाला 

(Utopian) और कल्पना-गगन भें उन्मुक्त उड़ान भरने वाला हे । इसके विपरीत 

रस्तू यथार्थवादी, क्रियात्मक, व्यावहारिक और भूतल की वा तविकताओं से वॅधा हुआ 
है। प्लेटो जहाँ कल्पता को वास्तविकता से अधिक महत्व देता है, वहाँ अरस्तू काल्पनिक 
विचारों का खण्डन करते हए ठोस प्राकृतिक और वास्तविक तथ्यों के आधार पर अपने 
राजनीतिशास्त्र का निर्माण करना चाहता हे | 

(२) प्लेटो की विचा र-पद्ध ति निगमनात्मक (Deductive) है, वह सामान्य से 
विशेष नियमों की कल्पना करता है। अरस्तू उद्गमनात्सक (Inductive) पद्धति का 
yada है, वह विशेष घटनाओं और परिस्थितियों के निरीक्षण के आधार पर सामान्य 
नियम बनाता है । उदाहरणार्थ, प्लेटो पहले न्याय आदि गुणों के कुछ विशेष दार्शनिक 
रूप तय कर लेता है और फिर इन्हें अपने आदर्श राज्य में लागू करता है, इनके विषय 
में सामान्य व्यवस्थाएँ करता है। वह सचाई, भलाई, सौन्दर्य आदि अमूर्तं विचारों का 
विश्लेषण करते हुए सूक्ष्म से स्थूल की ओर तथा सामान्य से विशेष की ओर बढ़ता है। 
अरस्तू दृश्यमान जगत्‌ के वास्तविक पदार्थों को अपने विचार का आधार बनाते हुए 
स्थूल से सूक्ष्म की ओर बढ़ता है । वह तत्कालीन यूतानी नगर-राज्यों के शासन-विधानों 
के तुलनात्मक अध्ययन के आधार पर राज्यविषयक सामान्य सिद्धान्तों का निर्धारण 
करता है। अतः वे प्लेटो के विचारों की अपेक्षा अधिक सुस्पष्ट, सुनिश्चित, व्यावहारिक 
और क्रमबद्ध हैं । 

(३) दोतों में उपर्युक्त मौलिक अन्तर होने के कारण स्वाभाविक परिणाम यह 
निकलता है कि प्लेटो एफ एँ से अतिमानब (Superman) की खोज में हुं, जो आदर्श 
राज्य की सूष्टि करे; किन्तु अरस्तू ऐसे अतिविज्ञात (Superscience) का अन्वेषण 
करना चाहत! हें, जो राज्य को अच्छे-से-अच्छा बना TH i प्लेटो अपने दार्शनिक 
राजाओं द्वारा आदर्श राज्य का निर्माण करना चाहता है, किन्तु अरस्तू एक ऐसा शास्त्र 

बना देना चाहता है, जिसमें निर्धारित नियमों का अनुसरण करते हुए आदर्श राज्य की 
सृष्टि हो सके | 

(४) प्लेटो कल्पनावादी होने के कारण क्रान्तिका री (Radical) विचारक है 
और अरस्तू व्यवहार को प्रधानता देने के कारण रूढिवादी (Conservative) 

दार्शनिक है 

(५) अरस्तू आर प्लेटो का एक अन्य मौलिक अन्तर यह है कि अरस्तू ने 
राजनीतिक विचारों को नैतिक विचारों से पृथक्‌ किया है। प्लेटो की रचनाओं में दोनों 
प्रकार के विचार पूर्ण रूप से मिश्रित हैं । वह राजनीति को नीतिशास्त्र का अंग 
मानता है। 

(६) कल्पनाशील होने के कारण प्लेटो की शैली काव्यात्मक, सरस तथा 
समन्वयात्मक है । इसके विपरीत अरस्तू की शैली निरीक्षण पर आधारित होने के कारण 
विर्लेयगात्मक, शुष्क और नीरस है। 

(७) प्लेटो वेदान्तियों की भाँति एकत्ववादी है | वह राज्य की एकता को सुदृढ़ 
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अरस्तू 


८३ 


बनाने की दृष्टि से राज्य के शासकों तथा संरक्षकों (Guardians) के लिए वैधक्तिक 
परिवार और सम्पत्ति की व्यवस्था का अन्त करना चाहता है। किन्तु अरस्तू नानात्व 


या वैविध्य का भक्त है, 
पक्ष में है । 


वह परिवार और सम्पत्ति द्वारा विभिन्नता बनाए रखने के 


(८) प्लेटो दार्शनिकों के शासन को सर्वोत्तम समझता है। किन्तु अ रस्त यह 
मानता है कि कोई एक शासन-प्रणाली सर्वत्र और सदैव सर्वोत्तम नहीं हो सकती है। 
यह मनुष्यों की आवश्यकताओं और परिस्थितियों पर निर्भर होती है। 


(९) प्लेटो का यह विशवास 


कि राजनीतिक सत्ता कुछ थोड़े से बुद्धिमान्‌ 


और धनी व्यक्तियों के हाथ में होती चाहिए । किन्तु अरस्तू यह मानता है कि सर्वोत्तम 
राज्य वही हो सकता है, जिसमें Gal नागरिक राजनीतिक जीवन में अधिकतम भाग लें । 
(१०) प्लेटो दार्शनिकों के शासन को सर्वोत्तम समझने के बाद दूसरे दर्जे की 
सर्वोत्तम (Second best) व्यवस्था कानून का शासन (Rule of Law) मानता है, 
किन्तु अरस्तू पहले को अव्यावहारिक समझते हुए दूसरे दर्ज के सर्वोत्तम शासन 
(Second best) को सर्वश्रेष्ठ (best) मानता है | 
प्लेटो और अरस्तू के मौलिक भेदों को निम्नलिखित तालिका से अधिक स्पष्ट 


किया जा सकता है--- 
प्लेटो 

(१) कल्पनावादी, हवाई योजनाएँ. बनाने 
वाला और कल्पना जगत्‌ में 
उन्मुक्त उड़ान लेने वाला है। 

(२) निगमनात्मक विचार-पद्धति का 
जन्मदाता है । 

(३) आदर्श राज्य की सृष्टि के लिए 
अतिमानव (दार्शनिक राजा) की 
खोज करने वाला हे । ५ 

(४) क्रान्तिकारी विचारक है । 

(५) यह राजनीति को नीतिशास्त्र का 
अंग मानता है। इसकी रचनाओं 
में दोगों प्रकार के विचार पूर्ण रूप 
से मिश्रित हैं | 

(६) काव्यात्मक, सरस और समन्वया- 
त्मक शैली | 

(७) यह एकत्ववादी है । 

(८) दार्शनिक राजाओं का शासन 
सर्वोत्तम समझता है। 
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अररतू 

(१) यथार्थवादी, किप्रात्मक, व्यावहारिक 
और भूतल की वास्तविकताओं से 

बंधा हुआ है। 

(२) उद्गमनात्मक विचार-पद्धति का 
जन्मदाता है। 

(3) आदर्श राज्य की सृष्टि के लिए अति- 
विज्ञान (निर्धारित निथमों का 
शास्त्र) का अन्वेषण करने वाला है ।' 

(४) रूढ़िवादी विचारक है । 

(५) यह नीतिशास्त्र को राजनीतिशास्त्र 
का अंग मानता है। इसने राज- 
नीतिक विचारों को नीतिशास्त्र से 
पृथक्‌ किया है । 

(६) शुष्क, नीरस और विश्लेषणात्मक 
शैली। 

(७) यह नानात्व या वैविध्य का भक्षत है । 

(5) समाज की आवशप्रकताओं को पुरा 
करने वाली प्रणाली को सर्वोत्तम 

समझता है। 
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द प्रमुख राजनीतिक विचारक 
(8) यह राजनं गतिक सत्ता को कुछ (९) यह राजनीतिक सत्ता को सभी 
थोड़े बुद्धिमान्‌ और धनी व्यवितयों नागरिकों के हाथ में देना चाहता 
के हाथ में देता चाहता हे । ral iz 
(१०) यह दार्शनिक के शासन को कानून (१०) यह कानून के शासन को सर्वश्रेष्ठ 
की अपेक्षा श्रेष्ठ मानता है। शासन मानता है । 


मौलिक सादइ्य--उपर्युक्त विरोधों के होते हुए भी इन दोनों की मौलिक 
समानताएँ निम्नलिखित हैं 

(१) दोनों को नैतिक जीवन के प्रति गहरी आस्था 
(२) दोनों को न्याय की व्यवस्था तथा बुद्धिमत्ता के प्रति अगाध अनुराग है। 
(३) दोनों शिक्षा द्वारा मनुष्य को सुधारने म अमिट विश्वास रखते हँ | 
(४) दोनों उत्तम जीवन की प्राप्ति को अपना ध्येय समझते ह। 
(५) राज्य को मनुष्य के विकास के लिए आवश्यक मानते हैं। 
(६) समाज का निर्माण न्याय, तर्क एवं बुद्धि के आधार पर करना चाहते हं । 


राजनीतिक विचारों के क्षेत्र में अरस्तू की देन 

हम जब अरस्तू के राजनीतिक विचारों का गम्भीर अनुशीलन करते हूँ तो इसमे 

कुछ ऐसे विचार मिलते हैं, जो आज भी उतने ही सत्य हैं जितने आज से २२०० वर्षे 

ले थे और आगे भी चिरन्तन सत्य बने रहेंगे। राजनीतिक विचारों के विकास पर 
इनका गहरा प्रभाव पड़ा है। उसकी राजनीति के शाइवत तत्व तथा महत्वपूर्ण देन 
निम्नलिखित हैं-- 

(१) अरस्तु का पहल। उल्लेखनीय विचार स्वतन्त्रता और सत्ता का समन्वय 

(Reconciliation of liberty with authority) है । स्वतन्त्रता तथा समानता को 
अत्यधिक महत्व देने वाले अराजकतावादियों जैसे कुछ विचारक राज्य को व्यक्ति के विकास 
तथा स्वतन्त्रता के लिए घातक समझते हैं, वे उच्छुङ्कलता को ही स्वाधीनता मानते हैं। 
किन्तु अरस्तू इसका घोर बिरोधी था । उसने उग्र लोकतन्त्र की प्रवृत्तियों की आलोचना 
करते हुए लिखा था--“लोकतन्त्र को बहुसंख्या का शासन समझा जाता है और समानता 
तथा स्वतन्त्रता का यह अर्थ लगाया जाता है कि प्रत्येक व्यक्ति को इच्छानुसार कार्य 
करने की स्वतन्त्रता है | अतः लोकतन्त्र में प्रत्येक अपनी इच्छाओं का अनुसरण करता 
है। किन्तु यह बुरी बात है, क्योंकि संविधान की अधीनता में रहने वाले जीवन को 
दासता नहीं समझा जा सकता है।” व्यक्ति राज्य में ही उच्चतम भलाई का जीवन 
बिताना सम्भव समझता है । अतः राज्य के नियमों में रहना व्यक्ति की स्वतन्त्रता के 
लिए घातक नहीं, किन्तु अत्यन्त उपयोगी है । 

(२) दूसरा शाइवत तत्व कानून की सर्वोच्च सत्ता का है। आजकल भी कानून 
के शासन को असाधारण महत्व दिया जाता है। पहले इसका प्रतिपादन किया जा 
'चुका है। 

(३) तीसरा तत्व लोकमत की महत्ता है। वह॒ जनता की सामान्य बुद्धि 
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(Common Sense) को विशेषज्ञों की सम्मति से अधिक महत्व देता था । 

(४) चौथा तत्व प्रभु सत्ता का है। आजकल यह राज्य की मौलिक विशेषता 
समझी जाती है । 

(५) पाँचवाँ तत्व राज्य के विचारात्मक, विधान निर्माण करने वाले तथा 
न्याय का कार्य करने वाले तीन अंगों का सुस्पष्ट वर्णन है। इससे वर्तमान राजनीति- 
शास्त्र में राज्य की तीन शक्तियों को पृथक्‌ और स्वतन्त्र रखने के सिद्धान्त को बड़ा 
बल मिला है। 

(६) छठा तत्व राजनीति में आथिक और भौगोलिक परिस्थितियों के प्रभाव 
को महत्व देना है। उसने धनी-निधेत के वर्ग-संघष का सुन्दर चित्रण. किया है। राज्य 
के लिए अत्यधिक सम्पन्नता और दरिद्रता को अभिशाप माना है। 

(७) सातवाँ तत्व उसका मध्यम मार्ग का विचार है। इसी से वर्तमान समय 
में अनेक प्रकार के राजनीतिक नियन्त्रणों और सन्तुलनों का विचार उत्मर्‍्न हुआ है। 

(द) आठवां तत्व राज्य के सम्बन्ध में यह उदात विचार हे कि वह बुद्धि द्वारा 
शासित होता हुं, उसका लक्ष्य उत्तम जीवन है। राज्य का उद्देश्य अपने प्रदेशों का 
विस्तार करना नहीं, अपितु नागरिकों में सद्गुणों की वृद्ध, च्याय का वितरण और ज्ञात 
का प्रसार करना है। 

(९) नवाँ तत्व उदार लोकतन्त्र का समर्थन हूं । अरस्तु सब प्रकार की शासनः 
प्रणालियों में कानून को सर्वोच्च सत्ता का समर्थक होने के कारण वैध (Constitutio- 
nal) शासन-पद्धति का पक्षपाती है। 

वार्कर ने लिखा है कि यदि यह प्रश्‍न किया जाए कि अरस्तु के राजतीतिशास्त्र की 

यो ऐप को बिवारधारा को सबसे बड़ी देत क्या हं तो इसका उत्तर एक शाब्द में संक्षिप्त ' 
करके दिया जा सकता हुं और वह शब्द हं 'बंघानिकता' (Constitutionalism) | 
मध्यकालीन एवं आधुनिक योरोप में राजाओं के स्वेच्छाचारी शासन के स्थान पर वैध 
शासन का समर्थत करने वाला राजनीतिक विचारों का एक प्रबल प्रेरणास्रोत अरस्तू की 
सुप्रसिद्ध पुस्तक राजनीति (Politics) रही है। 

अरस्तु का प्रभाव--अरस्तू का तत्कालीन यूनानी और परवर्ती रोमन विचा र- 

धारा पर कोई बड़ा प्रभाव नहीं पड़ा | १३वीं शताब्दी में डेढ़ हजार वर्ष की उपेक्षा के 
बाद योरोपियन विद्वान्‌ पुनः अरस्तू की ओर Arete हुए। सन्त थामंस एक्विनास 
(Saint Thomas Acquinas) ने अपनी शिक्षाओं में अरस्तू की राजनीति और सन्त 
आरस्टाइन की देवनगरी (City of God) के विचार का समन्वय किया । इससे 
मध्यकालीन योरोप की धारा में पहली बार अरस्तू के इन मौलिक सिद्धान्तों का 
समावेश हुआ कि कानून ही सर्वोच्च शासक है, सरकार को कानून का वशवर्ती होना 
चाहिए, जनता शासकों का चुनाव कर सकती है और उनके शासन की जांच कर सकती 
है। सन्त थामस एक्विनास से प्रेरणा ग्रहण करके रिचडं हकर ने अरस्तू के विचारों का 
समर्थन किया और हुकर से जॉन लॉक ने उन विचारों को ग्रहण किया, इससे बके ने 
प्रेरणा ग्रहण की और इंगलैण्ड तथा योरोप के अन्य राजनीतिक विचारकों को प्रभावित 
किया। 
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इसमें कोई सन्देह नहीं है कि अरस्तू योरोप में वैधानिक शासन (Consti- 
tutional Government) की विचारधारा का प्रथम प्रवर्तक है। उसने मारसिलियो 
के Defensor Pacis, दांते के De Monarchia तथा मेकियावेली के Prince पर 
बहत प्रभाव डाला । फ्रेंच विचारक मांतेस्क्यू अपने शकिति-पार्थक्य (Separation of 
Powers) के सिद्धान्त के लिए अरस्तू का ऋणी है। काल मावस के इतिहास की 
आथिक व्याख्या के तथा आथिक घटनाओं के राजनीति पर पड़ने वाले प्रभाव के 
सिद्धान्त पर अरस्तू के विचारों की स्पष्ट छाप हैं । 

अररतू का मू ल्यांकर- अरस्तू के उपयुबत प्रभाव को दृष्टि में रखते हुए यह्‌ 
कहा जा सवता है कि पश्चिम में वास्तबिक रूप में राजनीतिक चिन्तन का श्रीगणेश 
करते वाला तथा इसे विज्ञान का रूप देने वाला अरस्तू था। उससे पहले प्लेटो ने 
यद्याप इस प्रकार का चिन्तन किया था, किन्तु वह आदर्श-प्रधान था । अरस्तू का लक्ष्य 
और दृष्टिकोण व्यावहारिक एवं यथार्थवादी था, उसने वास्तविक रूप में स्थापित किए 
जा सकने वाले आदर्श राज्य का प्रतिपादन किया । उसे इस बात का भी श्रेय है कि 
उसने राजनीतिशास्त्र को स्वतन्त्र विज्ञान का रूप प्रदात किया और इसमें निरीक्षण 
और तथ्यों का संकलन तथा वर्गीकरण करके इनके आधार पर राजनीतिशास्त्र के 
सिद्धान्तो और नियमों को निश्चित करने का प्रयत्न किया । अतः मैक्सी ने अरस्तू को 
राजनीतिशास्त्र का विशद विवेचन करने वाला. पहला बंज्ञानिक (First Political 
Scientist) कहा है | 


a 
> 


सारांश 


प्लेटो द्वारा आरम्भ किए गए राजनीतिक चिन्तन को वैज्ञानिक रूप देने का 
कार्ये उसके प्रमुख शिष्य अरस्तू ने किया। यह उत्तरी यूनान का रहने वाला और 
सुप्रसिद्ध विजेता सिकन्दर का गुरु था। इसने अपने समय में विभिन्न प्रकार के ज्ञान- 
बिज्ञानों का अध्ययन किया और इसके बनाए ग्रऱ्थों की संख्या ४०० है। राजनीतिक 
चिन्तन का उसका सुप्रसिद्ध ग्रन्थ पॉलिटिक्स है । इसके प्रमुख विचार निम्नलिखित हैँ- 


१. राज्य को उत्पत्ति तथा विकास--अरस्तू का मत है कि मनुष्य अकेला 
रहते इए अपनो सब आवश्यकताओं को पुरा नहीं कर सकता है। वह सामाजिक 
| राज्य का विकास तीन दशाओं में गुजरकर होता है: पहली दशा 
परिवार को है, दूसरी दशा में कई परिवार मिलकर गाँव का रूप धारण करते हैं और 
तीसरी दशा में कई गाँवों से मिलकर नगर-राज्य की उत्पत्ति होती है। यह मनुष्यों का 
अन्तिम पूर्ण और सर्वश्रेष्ठ समुदाय है और उत्तम जीवन बिताने में सहायक होता है। 
राज्य में मनुष्य को उसे पशुओं से अलग करने वाले बोद्धिक और नैतिक गुणों के विकास 
का अवसर मिलता है । राज्य सजीव शरीर के तुल्य है। राज्य का उद्देश्य मनुष्य की 
अधिकतम भलाई करना, उसे भला थोर सद्गुणी बनाना है। - 


२. दास-प्रया सर्बन्धी विचार--अरस्तू दास-प्रथा को सर्वथा स्वाभाविक और 
प्राकृतिक. मानता है। उसका कहना है कि विषमता प्रकृति का नियम है। कुछ व्यक्ति 
शासन करने के लिए और कुछ शासित होने के लिए पैदा होते हैं। आज्ञा देने वाले 
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स्वामी और आज्ञापालन करने वाले दास होते हैं और यह व्यवस्था दासों के जीवन के 
विकास के लिए भी आवश्यक है । 

अरस्तू ने दास-प्रथा को उचित मानते हुए भी कुछ व्यवस्थाओं द्वारा इसकेदोषों 
का आंशिक प्रतिकार किया है। उसके मतानुसार दासों को मुक्त किया जाना चाहिए और 
स्वामी को दास के साथ मित्र जैसा व्यवहार करना चाहिए | दास के बेटे के लिए दास 
होना जरूरी नहीं है और लड़ाई में जीतने मात्र से किसी को दास नहीं बनाया जा 
सकता है और यूनानियों को कभी दास नहीं बनाया जाना चाहिए | 

अरस्तू की दास-प्रथा निम्नलिखित कारणों से उचित नहीं प्रतीत होती है 
(क) यह समानता और स्वतन्त्रता की धारणाओं के प्रतिकूल है। (ख) दास वस्तुतः 
वुद्धिणून्य नहीं होते हें । (ग) दासों को स्वतन्त्र नागरिकों से पृथक्‌ करने वाली कोई 
कसौटी नहीं है। अरस्तू के सिद्धान्त में जातीय अभिमान की भावना है, यह उसकी 
सामयिक समस्याओं का हल मात्र है | अतः 'अरस्तू द्वारा दास-प्रथा का समर्थन उचित 

नहीं प्रतीत होता है। 

अरस्तू के सम्पत्ति और परिवा रविषयक विचार प्लेटो से भिन्त हैं और उसने 
अपने गुरु के सम्पत्ति और परिवारविपयक साम्यवाद की आलोचना की है । 

३. नागरिकताविषयक विार--अरस्तू के मतानुसार वह व्यक्षित नागरिक 
है जो स्थायी रूप से न्याय के प्रशासन में तथा राजकीय पदों के ग्रहण करने में भांग 
लेता है। नागरिक को शासक और शासित दोनों अवस्थाओं का अनुभव प्राप्त होता 
चाहिए | उसने अपने नागरिकता के उपर्युकत्त लक्षण से दासों, मजदूरों, स्त्रियों, बच्चों, 
निर्धन व्यक्तियों को नागरिकता के अधिकारों से बंचित कर दिया है। अतः उसका 
नागरिकता का विचार बड़ा सीमित और संकीर्ण है, लोकतन्त्र का विरोधी और 
वर्तमान राज्यों के लिए अनुपयोगी है और सारी शासन-सत्ता मुट्ठी-भर धनियों को 
प्रदान करता है। 


कानून 


अरस्तू ने कानून को भगवान्‌ और बुद्धि की पवित्र वाणी मानते हुए इसे समाज 
में सर्वोच्च स्थान दिया है, वयोकि यह सब प्रकार की दोषपूर्ण मानवीय वासनाओं से 
मुक्त होता है। उसके शब्दों में ठीक प्रका र से बनाए गए कानून ही अन्तिम प्रभु होने 
चाहिए। 


संविधानों का वर्गीकरण 


अरस्तू ने विभिन्त संविधानों का वर्गीकरण दो सिद्धान्तों के आधार पर किया 
है--(क) अन्तिम शासन-सत्ता कितने व्यक्तियों में निहित है । (ख) शासन का उद्देश्य 
जनता के सामान्य हितों की रक्षा करना है या विशेष वर्गों के हितों की । इस दृष्टि से 
संविधान विशुद्ध और विकृत नामक दो प्रकारों के होते Sl जब एक व्यक्ति में सत्ता 
निहित होती है तो विशुद्ध रूप राजतन्त्र का और विकत रूप तानाशाही का रूप धारण 
करता है । कुछ व्यक्तियों के हाथों में सत्ता निहित होने पर इसका बिशुद्ध रूप अभिजात- 
तन्त्र है और विकृत रूप धनिकतन्त्र। (ग) बहुत से व्यक्तियों में अन्तिम सत्ता निहित 
होने पर इसका विशुद्ध रूप सर्वेजनतन्त्र ओर विकृत रूप प्रजातन्त्र होता है। 
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क्रान्ति सम्बन्धी विचार 


अरस्तू शासन-व्यवस्था में परिवर्तन को क्रान्ति का नाम देता है और क्रान्ति के 
कारणों को तीन भागों में बाँटता है--मुल कारण, सामान्य कारण और विशिष्ट शासन- 
प्रणालियों में क्रान्ति के विशेष कारण | इन कारणों की विस्तृत विवेचना के वाद ag 
क्रास्तियों के प्रतिकार के उपाय भी बताता है। इनमें प्रमुख उपाय निम्नलिखित हें--(क) 
जनता में कानन के पालन की तथा उसके प्रति सम्मान बढ़ाने की भावना उत्पन्त करनी 
चाहिए | (ख) शासकों का जनता के साथ व्यवहार बहुत अच्छा होगा चाहिए। (ग) 
बिवमता क्रान्ति की जमनी है । अतः प्रजा से सदैव समानता का व्यवहार रखना चाहिए। 
(घ) एक व्यक्ति या वर्ग में अधिक शमिति केन्द्रित नहीं होते देनी चाहिए। (ड ) राज्य के 
पदों को बैत्रक्तिक लाभ का साधन नहीं बनने देता चाहिए । (च) जततन्त्र में धनवानों के 
साथ उदार बर्ताव होना चाहिए । 


आदर्श राज्य 


अरस्तू उसी राज्य को आदर्श समझता है जहाँ व्यक्ति को उत्तम जीवन विताने 
की सब सुविधाएँ प्राप्त हों। इसकी जनसंख्या न तो बहुत अधिक हो और न बहुत कम हो। 
इसका प्रदेश ऐसा होना चाहिए कि उससे जीवन की आवश्यकताएं पूरी हो सकें। ये 
ऐसी जगह पर होता चाहिए जिसे एक पहाड़ी के शिखर से भली-भाँति देखा जा सके। 
राज्य की एकता को बढ़ाने का प्रयत्त किया जाना चाहिए। इस प्रकार अरस्तू का 
राज्य प्लेटो के राज्य से सर्वेथा भिन्न है; क्योंकि प्लेटो व्यावहारिकता की चिन्ता न 
करते हुए एक काल्पनिक आदर्श राज्य का विवेचन करता है जवकि अरस्तू कोरे आदर्श 
राज्य के स्थान पर एक व्यावहारिक राज्य का प्रतिपादन करता है। प्लेटो की दृष्टि 
से अरस्तू का राज्य उत्कृष्ट कोटि का नहीं हो सकता है; इसीलिए यह कहा जाता है 
कि अरस्तू का सर्वोत्तम राज्य प्लेटो का द्वितीय श्रेणी का राज्य है। 


मध्यम माग का सिद्धान्त 


अरस्तू ने मध्यम मार्ग का अनुसरण करते हुए उस शासन-प्रणाली को श्रेष्ठ 
माना है जिसमें मध्यम वर्ग की प्रधानता हो उसमें न तो बहुत धनी और न ही निर्धन 
व्यक्ति रहते हों | ऐसा राज्य दलबन्दियों से भी मुक्‍त होता है। 


अरस्तू तथा प्लेटो को तुलमा 


(i) प्लेटो कल्पनाबादी हवाई योजनाएँ बनाने वाला है ; इसके विपरीत 
अरस्तू यथार्थवादी, व्यावहारिक और क्रियात्मक है। (1) प्लेटो की विचार-पद्ध ति 
सामान्य से विशेष नियमों की कल्पना करने की है और अरस्तू की विशेष घटनाओं और 
परिस्थितियों के निरीक्षण के आधार पर सामान्य नियम बनाने की है। (iii) प्लेटो 
क्रान्तिकारी और अरस्तू रूढिवादी विचारक हे । (iv) प्लेटो आदर्श राज्य की सृष्टि 
के लिए दार्शनिक राजा की खोज करता है और अरस्तू आदर्शे राज्य की स्थापना के लिए 
एक नवीन विज्ञान का अन्वेषण करता है। (४) प्लेटो की शैली काव्यात्मक, सरस, 
समन्वयात्मक है; अरस्तू की शैली शुष्क, नीरस और विश्लेषणात्मक है। (vi) प्लेटो 
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अंरस्तू ak 
एकत्ववादी हे और अरस्तू बैबिध्य का भक्‍त हे (vii) प्लेटो दार्शनिक राजाओं का 
शासन सर्वोत्तम समझता है, अरस्तू समाज की आवश्यकताओं को पुरा करने वाली 
प्रणाली को सर्वोत्तम मानता हे । (४) प्लेटो दार्शनिकों के शासन को कातून के शासन 
की अपेक्षा उत्कृष्ट समझता है। अरस्तू कानून के शासन को सर्वश्रे् शासन मानता है | 


अरस्तू की देन 


राजनीति में अरस्तू के प्रमुख योगदान हैं-कानून को सर्वोच्च सत्ता का 
विचार, रवतन्त्रता सत्ता का समन्वय, लोकमत की महत्ता, प्रभूसत्ता का विचार, 
राजनीति पर आथिक और भौगोलिक परिस्थितियों का प्रभाव, मध्यम मार्ग का विचार, 
राज्य का लक्ष्य उत्तम जीवन को मानना तथा लोकतन्त्र का समर्थन | 


प्रश्न 


mn 


(१) श्ररस्तू द्वारा प्रतिपादित राज्यों के वर्गीकरण का परीक्षण कीजिए । वर्तमान सन्दर्भ 
में यह्‌ कितना उपयोगी है ? (राजस्थान, १९७९) 
(२) नागरिकताविधयक श्रररतू के विचारों को स्पष्ट कीजिए एवं उसकी सीमाओं की 
व्याख्या कीजिए । (राजस्थान, १६७६) 
(३) श्ररस्तू के राज्यों के वर्गीकरण की संक्षेप में व्याख्या कीजिए । 
(राजस्थान, १९७७; गोरखपुर, १९७६) 
(४) सम्पत्ति तथा दासता पर ग्ररस्तू के विचारों की व्याख्या कीजिए । (गोरखपुर, १९७८) 
(५) श्ररस्तू के राज्य सिद्धान्त का विवेचन कीजिए । राज्य कित wat में इसके लिए 
प्राकृतिक एवं ग्रनिवार्य है ? (गोरखपुर, १९७७) 
(६) श्ररस्तू दरा किए गए संविधानों के वर्गीकरण की व्याख्या कीजिए । 
(गोरखपुर, १९७६) 
(७) क्रान्ति पर अरस्तु के विचारों की विवेचना कीजिए । (गोरखपुर, १९७५) 
(=) श्ररस्तु का सर्वोत्तम राज्य प्लेटो का दूसरी श्रेणी का राज्य है, स्पष्ट कीजिए । 
(गोरखपुर, १९७४) 
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तीसरा अध्याय 


सन्त थामस एविवनास [१२२५१२७४ ई० | 


जीवन-त्ररित्र--मध्यकालीन भारत के शंकराचार्य की भाँति प्रतिष्ठा पाने वाले 
दार्शनिक शिरोमणि, पोपों द्वारा सन्त और चर्च के आचार्य अथवा विद्वान्‌ या डॉक्टर 
(Doctor) घोषित किए जाने वाले थामस एक्विनास का जन्म एक उच्च कुल में नेपल्स 
और रोम के मध्यवर्ती स्थान एक्विनों में रहने वाले एक कुलीन जमींदार (Count) के 


घर में हुआ। माण्टी कास्सिनी के मठ में आरम्भिक शिक्षा पाने के वाद उसने पाँच _ 


वर्ष तक नेपल्स विश्वविद्यालय में शिक्षा पाई। वचपन से ही वेराग्यप्रधान धार्मिक 
प्रवृत्ति होने के काण एविवनाथ सम्पन्न परिवार में जन्म लेने पर भी उत समथ के 
प्रसिद्ध समाजसेवी संन्यासी वर्ग--फ्रांसिस्कन सम्प्रदाय--का साधु बनना चाहता था। 
माता-पिता ने जव उसे इस मार्ग से विमुख करना चाहा तो वह स्वामी दयानन्द की 
भाँति घर से भाग निकला, किन्तु माता-पिता ने रास्ते में ही पकड़वाकर उसे एक किले 
में बन्दी बनाकर रखा, उसे घर न छोड़ने के लिए नाना प्रकार के प्रलोभन दिए गए। 
कहा जाता है कि एक वार जब उसे किले में रहते हुए सांसारिक विषय-भोग में फंसाने 
के लिए उसके पास एक सुन्दर लड़की भेजी गई तो एबिवनास ने पास के चूल्हे में जलती 
हुई एक लकड़ी उठाकर उस पर इस ढंग से फेंकी कि वह उठकर भाग गई। इसी 
समय उसने धांमिक जीवन विताने के अपने दृढ़ निश्चय को दीवार पर क्रास का चिह्न 
बनाकर प्रकट किया। उसके सम्वर्धियों को यह विश्वास होने लगा कि वह अपने 
निश्चय पर अटल है । अन्त में उसकी बहन का दिल पसीजा और उसने किले से भागने 
में उसकी सहायता की । 

इसके बाद अपने गुरु एल्वटस मैगनस की खोज में १५०० मील पैदल चलकर 
एक्विनास पेरिस पहुँचा (१२४५ Zo) | किन्तु उस समय तक उसका गुरु कोलोन जा 
चुका था, अतः एक्विनास ने वहाँ जाकर उसके चरणों में बैठकर उप्त युग का समूचा 
ज्ञान प्राप्त किया । इसके वाद वह पेरिस में अध्यापन करता रहा | उसने शेष जीवंन 
अध्ययन में, ईसाइयत तथा धर्मशास्त्र के सिद्धान्तों के प्रतियादन में, ग्रन्थ प्रणयन में और 
अरस्तू की रचनाओं पर टीकाएँ लिखते में, धामिक मनन एवं चिन्तन में बिताया । 

समन्वयदाद को विचारबारा--एक्विनास का विशेष महत्व इस वात में है कि 
उसने दो पुराने आचार्यो--अरस्तू और आगस्टाइन के दर्शनशास्त्र और धर्स ञास्त्र के 
परस्पर विरोधी सिद्धास्तों में एकता स्थापित की । एक्विनास अरस्तू की बातो को सही 
मानते हुए भी अन्तिम सत्य नहीं मानता था, वह यह समझता था कि ईसाई धर्म द्वारा 
प्रतिपादित सत्य उस ज्ञान को पूरा करने वाला है। इस प्रकार उसने प्राचीन यूनान 
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सन्त थामस एक्विनास ay 


की बुद्धिवादी विचारधारा का ईश्वरीय ज्ञान अथवा इलहाम पर वल देने वाली ईसाई 
विचारधारा के साथ समन्वय किया । एक्विनास को इस बात का श्रेथ है कि उसने 
अपने से पहले चली आने वाली विभिन्न विचारधाराओं में सामंजस्य स्थापित करके 
उन्हें एक पद्धति का रूप प्रदान किया | 

ag मध्ययुग की समन्वयवादी विचारधारा का सर्वोत्तम व्याख्याता है। उससे 
पहले भौतिक क्षेत्र में यूतावी, रोमन और ईसाई सभ्य्रताओं का मिश्रण हो चुका था, 
उसने बौ/ड्क क्षेत्र में यूनात के वुद्धिवाद और ईसाई धर्म की श्रद्धा का समन्वय किया। 
उसके समन्वयवादी प्रयास से राजनीतिशास्त्रका एक नए ख्य में जन्म हुआ। उसने 
अरस्तू की राजनीति को सिसरो, आगस्टाइन और बाइवल के विचारों से मिलाकर 
उप्तका कायाकल्प कर दिया, उसके विचार मध्यकालीन योरोप के दर्शन का अंग बने | 

एक्विनास की रवन.एं--उसके राजनीतिक विचारों का परिचय देने वाले मुख्य 
ग्रन्थ राजाओं के नियम (De Regimine Principum), अरस्तू की राजनीति पर 
व्याख्याएँ (Commentaries on the Politics of Aristotle) और धर्म शास्त्र का 
संक्षेप (Summa T९०।०४८३) हैं । ४७ वर्ष की अल्प आयु में मृत्यु हो जाने के कारण 
उसका पहला और तीसरा ग्रन्थ अधूरे रह गए थे, इन्हें बाद में उसके शिष्यों ने पूरा 
किया | इनमें प्रतिपादित प्रधान राजनीतिक विचार निम्नलिखित हैं-- 

१. राज्यविषयक विचार--आगस्टाइन आदि ईसाई विचारकों का यह मत 
था कि मनुष्य के आरम्भिक पाप (Original sin)! कारण राज्य, सम्पत्ति और 
दास-प्रथा की उत्पत्ति हुई। एव्विताप्त ने इसके सर्वथा विपरीत अरस्तू का अनुसरण 


|. ग्रारम्भिक पाप ईसाइयत का एक विशेष शब्द हैं mit बाइबल की पहली पुस्तक 
'जेनिमिस' (Genesis) में प्रतिपादित एक कहानी की are संकेत करता है । इसमें ` सूष्टि की उत्पत्ति 
का वर्णन करते हुए यह बताया गया है कि भगवान्‌ ते म,नव-जांति की वंशपरम्परा को आरम्भ 
करने बाले WAN और हव्वा को उत्पन्न किया, उन्हें अदन नामक स्वर्ग के फल-फूलों से भरे हुए एक 
बड़े सुन्दर बगीचे में रखा, उस समय उन्हें किसी प्रकार का ज्ञान नहीं था और वे नंगे घूमते रहते थे । 
भगवान्‌ ने उन्हें वहाँ सब प्रकार के ग्रानन्दों का उपभोग करने की पुरी स्वतन्त्रता इस शर्त के साथ 
दे रखी थी कि वे वहाँ ज्ञान तथा श्रमरता देने वाले दो पेड़ों के फलों को कभी न खाएँ । एक बार 
उस बगीवे में इश्वर का कट्टर विरोधी शैतान सांप का रूप धारण करके आया, उसने हव्वा को 
मीठी-मीठी वातों में फुसलाकर ज्ञान और अमरता के पेड़ों के फल खाने को कहा | हव्वा ने ्रादम को 
इसके लिए तैयार किया, दोनों ने ज्ञान का फल खाया ही था कि भगवान्‌ उस बगीचे में या । प्रब 
आदम श्रौर ह॒व्वा अपने नंगेपन का ज्ञान होने के कारण अपने को पत्तों से ढकने लगे और छिपने 
लगे।, भगवान्‌ को यह बहुत बुरा लगा कि आदम और हव्वा ने ज्ञान के पेड़ का फल न खाने के 
उसके आदेश का उल्लंघन किया है, उसने उन दोनों को स्वर्ग के उद्यान से निकलने, भूलोक पर जाने, 
अपने परिश्रम से ग्राजीविका कमाने का शाप दिया; आदम ने हव्वा की प्रेरणा से निषिद्ध पेड के फल 
को चखा था, ग्रतः हव्वा के लिए उसने एक ग्रन्य दण्ड की भी व्यवस्था की कि वह सन्तानोतपादन के 


समय भीषण प्रसूतिव्य वस्था झेला करेगी | ATLAS ति का श्रीगणेश करने वाले श्रादम-हव्वा द्वारा 


भगवान द्वारा निषिद्ध पेड़ के फल को खाना इसाइयत में आदिम या ग्रारग्भिक पप (original sin) 


कहा जाता है, सब मनुष्य इसी कारण पापी हैं और उस पाप का फल भोग रहे हैं, इसीलिए उनका 


स्वर्ग से पतन हुआ है । 
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करते हुए यह कहा था कि इनमें से पहली दो संस्थाएँ--राज्य और सम्पत्ति-मनुष्य 

के लिए सर्वथा स्वाभाविक हैं, यदि मनुष्य का पतन न हुआ होता तो भी वे मानव- 
सभाज में. पाई जातीं। राजाओं के नियम (De Regimine Principum) में अरस्तू 
के मौलिक सिद्धान्तों को अपनाते हुए उसने यह सिद्ध किया कि मनुष्य अपने स्वभाव 
के कारण सामाजिक और राजनीतिक प्राणी है, उसकी सामाजिक सत्ता सबके कल्याण 
के लिए राज्य को आवश्यक वना देती है और नगर-राज्य (City-State) आत्मतिर्भेर 
और पूर्ण संगठित होना चाहिए। राज्य के ये तीनों विचार अरस्तू से लेते हुए भी वह 
उसके नगर-राज्यविषयक विचार में संशोधन करके उसे पूर्ण बनाता है। एक्विनास इसे 
अपूर्ण समझते हुए यह कहता है कि कई नगर-राज्यों से मिलकर बनने वाले 'प्रान्त' 
में आत्मनिर्भरता की मात्रा अधिक हो सकती है, क्योंकि इसमें शत्रुओं से प्रतिरक्षा 
करने के अधिक साधन उपलब्ध हो सकते हैं। इसे उसने राज्य ( Regnum) का नाम 
दिया है | 

एक्बिनास मध्ययुगीन विचारकों में राष्ट्रीय राज्य (National State) के 

आधुनिक विचार का समर्थन करने वाला था | उसका यह मत था कि रीतिञरिवाजों कौ 
एकता तथा समानता राज्य का उत्तम आधार होती है। ऐसी एकता विशाल साम्राज्य 
की अपेक्षा छोटे राज्यों में अधिक मात्रा में पाई जाती है। वह राज्य में पाई जाने 
वाली राजनीतिक सत्ता का अन्तिम मूल स्रोत ईश्वर को मानता है। इसके समर्थन में 
बाइबल का यह प्रमाण देता है कि “संसार में भगवान्‌ के अतिरिक्त कोई दूसरी शक्ति 
नहीं है ।” किन्तु बाइबल के वाक्यों के अतिरिक्त वह्‌ अपनी स्थापना को अरस्तू के इन 
आध्यात्मिक सिद्धान्तों से भी पुष्ट करता है कि भगवान्‌ जगत्‌ का अन्तिम कारण तथा 
इसे पहली गति प्रदान करने वाला (prime mover) है । इस विषय में एक्विनास 
आगस्टाइन का. यह्‌ तर्क भी उपस्थित करता है कि भगवान्‌ योग्य जातियों को राज- 
नीतिक सत्ता प्रदान करता है । ; 

२. दास-प्रथा सम्बन्धी विचार--एक्विनास ने अरस्तू और आगस्टाइन की 
भाँति दास-प्रथा का समर्थन किया है। अरस्तू ने इसकी पुष्टि मनुष्यों की बौद्धिक 
योग्यताओं के भेद के आधार पर की थी। आगस्टाइन इसे पापियों को दण्ड देने को 
व्यवस्था मानता है। एक्वितात इसके समर्थन में एक नवीन तकं यह उपस्थित करता 
हे कि यह प्रथा सेनिकों में वीरता की भावना को भरने के लिए बनाई गई है। युद्ध में 
पराजित होने पर सैनिक दास बना लिए जाते हैं, अत: इसका उद्देश्य उन्हें युद्ध में अधिक- 
से-अधिक वीरता को प्रदर्शित करने के लिए प्रोत्साहित करना है ताकि वे विजयी हों 
तथा दास न बनें | इस मत के समर्थन में उसने रोमन इतिहास से तथा बाइबल के पूर्वाद्धे 
या ओल्ड टेस्टामेण्ट की डिट्रानमी नामक पुस्तक से कुछ प्रमाण दिए हैं । 

३. शासन-प्रगालियों का वर्गीकरण--एक्विनास शासन के विभिन्न रूपों का 
वर्गीकरण अरस्तू के आधार पर करता है। अरस्तू की भाँति वह सबकी भलाई और 
हित चाहने वाली शासन-प्रणालियों को अच्छा और न्यायपूर्ण, तथा केवल शासक का 
हित करने वाली शासन-प्रणालियों को निकृष्ट बतलाता है। अरस्तू के अनुसार राज्य 
का लक्ष्य सद्गुणी जीवन (Virtuous 16) की प्राप्ति है। किन्तु एक्विनास के मतानुसार 
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राज्य का उद्देश्य ऐसे सद्गुणी जीवन की प्राप्ति करना है जिससे मनुष्य को मोक्ष मिल सके । 

राजतन्त्र का सम, थंन--राजतन्त्र और लोकतन्त्र प्रणालियों में अरस्तू का झुकाव 
लोकतन्त्रकी ओर था । किन्तु एक्विनास निम्नलिखित कारणों से राजतन्त्र को श्रेष्ठ 
समझता है--- 

(क) जिस प्रकार विश्व में एक ईश्वर का शासन हे, शरीर के विभिन्‍न अंगों 
पर हृदय का साम्राज्य है, मधुमक्खियों पर रानी मक्खी का शासन होता है; वैसे ही 
राज्य में एक व्यक्ति का शासन होना उचित है | 

(ख) समाज की सबसे बड़ी भलाई इस वात में है कि उसमें एकता (Unity) 
और शान्ति बनी रहे, यह राजतन्त्र में ही सम्भव है। मध्यकाल की अशान्त और 
अराजक परिस्थिति में शान्ति स्थापित करने की सामर्थ्यं रखने वाले राजतन्त्र को श्रेष्ठ 
माना जाना स्वांभाविक था। 

(ग) विभिन्त राज्यों के क्रियात्मक अनुभव से यह सिद्ध होता है कि राजतन्त्र 
की प्रणाली श्रेष्ठ है। जहाँ प्रजातन्त्र प्रणाली है, वहाँ अनेक प्रकार के झगड़े, फूट और 
दलबन्दियाँ दिखाई देती हैं। किन्तु राजतन्त्रों में सर्वत्र शान्ति और समृद्धि दिखाई 
देती है। निर्वाचित राजतन्त्र सर्वश्रेष्ठ होता है। राजा पर शपथ द्वारा यह बन्धन 
लगाता चाहिए कि वह शासन का कार्य संविधान के अनुसार करेगा | 

किन्तु राजतन्त्र का बड़ा दोष इसका तानाशाही (Tyranny) में और 
अत्याचारी शासन में परिणत हो जाना है । एक्विनास इससे सहमत नहीं है। उसका यह 
विश्वास है कि यह बुराई राजतन्त्र की अपेक्षा प्रजातन्त्रों में अधिक पाई जाती है । 

४, राज्य के कायं--यूनानी, रोमन तथा ईसाई धर्म के विचारकों का समन्वय 
करते हुए एक्विनास ने राज्य के कार्यों का निर्धारण किया है । ये कार्य निम्नलिखित हैं. 

(क) अरस्तू का श्रनुसरण करते हुए उसने राज्य का प्रधान कार्य प्रजाजनों के 
लिए उत्तम जीवन बिताने की परिस्थितियों को उत्पन्न करना तथा राज्य में एकता 
श्रौर शाग्ति बनाए रखना माना है। इसके लिए बाहू य शत्रुओं तथा आक्रान्ताओं से राज्य 
की रक्षा होनी चाहिए। कानूनों के पालन करने के लिए पुरस्कारों की और दण्ड की 
व्यवस्था द्वारा जनता को नियन्त्रण में रखना चाहिए । 

(ख) राज्य का दू सरा कार्प सड़कों को सुरक्षित और चोर-डाकुओं के उपद्रवो 
से मुक्‍त बनाए रखना है। एक्विनास ने यह विचार रोम के साम्राज्य से ग्रहण किया है । 

(ग) राज्य का तीसरा कार्य राजा द्वारा अपने राज्य के लिए बिशेष मुद्रा” 
पद्धति का चलाना तथा भार और तौल को समुचित प्रणाली निश्चित करना है। 
एक्विनास ने यद्यपि ये विचार मध्ययुग की तत्कालीन परिस्थितियों से ग्रहण किए थे, 
किन्तु वह इनका समर्थन बाइबल के प्रमाणों के आधार पर करता है । 

(घ) राज्य का चौथा कार्य दरिद्रो के भरण-पोषण कौ जिम्मेदारी लेना हैं। 
यह विशुद्ध रूप से ईसाई धमं का विचार है, प्राचीन यूनात और रोम में यह विचार 
नहीं पाया जाता है। 

५. कानन का विचार--कानून की मीमांसा करते हुए एक्विनास ने अरस्तू, 
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स्टोइक, सिसरो, आगस्टाइन तथा रोमन विधिशा स्त्रियों के विचारों का समन्वय किया 
हे तवा वर्तमान युग को इस विषय में बड़ी महत्वपूर्णा देत दी है। यूनानी विचारधारा 
कानन को विवेक-बुद्धि (1२८५५०1) का परिणाम समझती थी, यह किसी व्यक्ति-विशेष 
की इच्छा की अभिव्यवित नहीं थी। रोमन विधिशास्त्र कानून कोयातो बुद्धि का 
परिणाम मानता था अथवा सम्राट्‌ आदि किसी व्यवित-विशेष की इच्छा की अभिव्यक्ति । 
एविवनास ने कानून का लक्षण करते हुए इसे विवेक-बु द्ध का परिणाम तथा इच्छा की 
अभिव्यक्ति माना । SHH मतानुतार, “कानू न सामान्य हित के लिए faa 7-पुद्धि को वह 
व्यवस्था है, जो उस व्यदित द्वारा उद्‌योदित की जाती हे, जिसके हाथ में किसी समाज 
की Faure का ग्रघिवार होता हे । कानून के इस लक्षण में अरस्तू की भाँति विवेक- 
बद्धि को स्वीकार किया गया है, किन्तु अरस्तू विवेक-वु/द्ध को और कानून को पर्याय 
मानता था, उसके कानून की कल्पना में व्यक्ति की इच्छा का कोई स्थान नहीं था। 
एविवनास ने इच्छा के तत्व को भी अपने लक्षण में महत्वपूर्ण स्थान दिया है। किस्तु 
ठप्रक्ति की इच्छा कई बार स्वेच्छाचारी और अत्याचारपूर्ण हो सकती है, अतः इस पर 
नियन्त्रण रखने के लिए वह यह mas समता था कि इस इच्छा का उद्देश्य सब 
लोगों के हित या कल्याण को सिद्धि होनी चाहिए । 

कानून के चार भेद--एविवनास ने कानून (Lex) को चार वर्गों में वाँटा है-- 
(१) शाश्वत कानून, (२) प्राकृतिक कातून, (३) मानवीय कानून, (४) देवी कानून । 
इन्हें निम्नलिखित चार्ट से प्रकट किया जा सकता है-- 


कःनून 
= | 
| | | | 
शाश्वत प्राकृतिक मानवीय दैवी 
कानून कानून - कानून कानून 


(क) शाइवत HTAA(Lex oeterna, Eternal 1.90/)-- शाश्वत कानून विश्व 
के नियन्त्रण की वह योजना या व्यवस्था है, जो विधाता के मन में है । यह सारा जगत्‌ 
सृष्टि का निर्माण करने वाले भगवान्‌ की बुद्धि ढ्वारा परिकल्पित योजना के अनुसार 
संचालित हो रहा है। मानवीय बुद्धि उसका पूरा ज्ञान प्राप्त करने में असमर्थ है । 

(ख) प्र/कृतिक कानून (Lex naturalis, Natural Law)—a सामान्य 
रूप से सत्‌-असत्‌ को पहचानने के नियम हें । मनुष्य अपनी विवेक-वुद्धि द्वारा इनका ज्ञान 
प्राप्त करता हे ४ संब मनुष्यों के विवेकशील और बृद्धि मान्‌ होने के कारण ये नियम 

= 


1. ‘‘An Ordinance of reason for the common good, promul- 
gated by him who has the care of a community.” —Acquinas. 
2. ‘Eternal law is God’s Divine Wisdom, directing all actions 
and movements.” : —Acquinas. 
3. “The natural law is nothing else than the law of rational 
creatures in the eternal law.” — : = Acquinas. 
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सार्व॑मौम तथा एकरूप होने चाहिएँ | किन्तु एक्विनास का कहना है कि मानवीय कल्याण 
की दृष्टि से इनमें संशोधन और परिवर्तन होता रहता है। उदाहरणार्थ, मानव-समाज 
मं पहला प्राकृतिक नियम तो सम्पत्ति के संयुक्त स्वामित्व का तथा सामान्य स्वतन्त्रता 
का था | किन्तु मानवीय जीवन के उपयोगी होने के तके के आधार पर वैग्रक्तिक सम्पत्ति 
और दास-प्रथा भी प्राकृतिक नियम माने जाने लगे । मनुष्य में कुछ स्वाभायिक इच्छाएँ 
हैं, जैसे समाज में रहना, आत्मरक्षा करना, सन्तानोत्यादन, बच्चों को शिक्षित बनाना, 
सत्य का अन्वेषण और बुद्धि को विकसित करना । प्राकृतिक कानून मनुष्य की इन 
इच्छाओं की अधिकतम पूर्ति की व्यवस्था करता है । 

(ग) सातदोध कानून (Human 1.2%) ये मनुष्य द्वारा समाज में शान्ति- 
पूर्ण जीवन बनाए रखने के लिए वनाई गई दण्ड-व्यवस्थाएँ हैं, इनके भय से समाज में 
शान्ति बनी रहती है। मानवीय कानून का निर्माण प्राकृतिक कानून के आधार पर होता 
है। इन दोनों में इतना गहरा सम्वन्ध है कि याद कोई मानवीय कातून प्राकृतिक कानून 
के प्रतिकूल है तो इसे कानून नहीं, अपितु कानून का विकार मानना चाहिए | 

(च) देवी कानून (Divine Law)—% बाइबिल के पुराने और नए धर्म- 
नियमों (Old and New Testaments) में प्रतिपादित की गई देववाणियाँ और 
ईश्वरीय व्यवस्थाएँ हैं । इनसे मनुष्य अपनी अपुर्ण बुद्धि को पुरा बनाता है और अपने 
चरम लक्ष्य परम आनन्द की ओर अग्रसर होता है।! 

एक्विनास के चार प्रकार के कानूनों में शाश्‍वत और दैवी कानून का सम्बन्ध 
धर्म से तथा प्राकृतिक और मानवीय कानून का सम्बन्ध राजनीति से है। 

एक्विनास के कानून का विचार बहुत महत्वपूर्ण है। उससे पहले कानून 
व्पकितित्व-शून्य (Impersonal) था, बुद्धि और प्रकृति पर आधारित था, यूनानी इसे 
विशुद्ध विवेक समझते थे । उसने प्रकृति के कानून को ईश्वरीय इच्छा से अभिन्न माना, 
उसमें इच्छा के तत्व का समावेश किया, मानवीय बुद्धि और ईश्वरीय ज्ञान अथवा 
इलहाम में भेद किया | आजकल कानून शासक का आदेश मात्र समझा जाता है, उसके 
लिए नैतिक होना आवश्यक नहीं है। किन्तु एक्विनास कानून को राजसत्ता का आदेश 
मानते हुए भी उसके लिए दो शर्तें आवश्यक मानता है--वह बुद्धिसम्मत होना चाहिए 
और समाज के संरक्षक द्वारा सामाजिक हित की दृष्टि से बनाया जाना चाहिए | उसके 
कानूनविषयक विचारों ने लॉक और हॉब्स की विचारधारा पर गहरा प्रभाव डाला। 

६. न्यायविषयक विच।र--न्याय के विषय में एक्विनास ने प्रधान रूप से 
रोमन विधिशास्त्रयों के मत का अनुसरण करते हु ए कहा है कि यह “प्रत्येक व्यक्ति को 
उसके अपने अधिकार देने की निश्चित और सनातन इच्छा है।” किन्तु इस सिद्धान्त 
की व्याख्या करते हुए उसने अरस्तू का यह मत मान लिया है कि च्याय का मौलिक तत्व 
समानता है । यह समानता दो प्रकार से निश्चित होती है-- 

(क) प्रकृति के अधार पर--जैसे जब कोई व्यक्ति धन की अमुक राशि देता है 


|. “Divine law is the system of commands of God’s will com- 
municated to men by revelation,” 
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तो उसे ठीक उतनी ही राशि वापिस दी जानी चाहिए | 

(ख) मानवीय आधार पर--जब किसी समाज में प्रचलित रीतिरिवाज द्वारा 
अथवा राजा के आदेश द्वारा दो वस्तुओं में समानता निश्चित की जाए । लिखित 
मानवीय कानूनों को एक्विनास न्याय और अधिकारों का मूल मानता है, बशर्ते कि ये 
प्राकृतिक कानूनों के प्रतिकूल न हों । यदि ये प्रतिकूल होंगे तो व्यक्ति इनके पालन के 
लिए वाध्य नहीं होंगे । 

७. राज्य और चर्च के सम्बन्ध--इस विषय में एविवनास का मत यह हैकि 
मानव-जीवन के दो लक्ष्य हैं: पहला लक्ष्य भौतिक सुख की प्राप्ति और उत्तम जीवन 
को व्यतीत करना है । इसकी प्राप्ति राज्य द्वारा होती है। यहाँ तक उसका मत अरस्तू 
से मिलता है। दूसरा लक्ष्य पारलौकिक सुख--आत्मा की मुक्ति औ र परलोक में अनन्त 
आनन्द की प्राप्ति है। इसकी प्राप्ति का साधन चर्च है। इन दोनों में संधार का भौतिक 
सुख गौण और परलोक का सुख प्रधान है । अतः भौतिक सुख की प्राप्ति का मुख्य साधन 
होने से राज्य गौग और पारलौकिक सुख की प्राप्ति का साधन होते से चर्च मुख्य है, चर्च 
की तुलना में राज्य घटिया दर्जे का तथा कम महत्व रखने वाला संगठन है; अतः चर्च को 
समाज में सर्वोच्च स्थान देना चाहिए। चर्च की यह प्रधानता एक अन्य कारण से भी 
है। उच्चतम सत्य तके एवं बुद्धि से नहीं, किन्छु श्रद्धा तथा विश्वास से जाने जाते हैं; इन 
विषयों में चर्च ही अन्तिम प्रमाण है, अतः वह राज्य से श्रेष्ठ है 

राजा का यह कत्तव्य है कि वह अपना शासन इस ढंग से करे कि भगवान्‌ की 
इच्छा पूरी हो तथा धर्म की वृद्धि हो। राज्य के अधिकारियों को चर्चे के दैवी कानून के 
तथा पुरोहितो के शासन में रहना चाहिए । 

जहाज का रूपक--एक्विनास ने इन दोनों का सम्बन्ध जलपोत के रूपक सें 
स्पष्ट किया है। राज्य रूपी जहाज पर राजा ass की भाँति है, उसका प्रधान कार्य 
आवश्यक मरम्मत द्वारा यात्रा के समय जहाज को ठीक बनाए रखना है; किन्तु चर्च का 
कार्य जहाज के चालक का है जो इसे लक्ष्य की ओर ले जाता है। जिस प्रकार जहाज 
पर बढ़ई चालक के अनुशासन में रहता है, उकी प्रकार राज्य को चर्च के नियन्त्रण में 
रहना चाहिए । दि कोई शासक चर्च के आदेशों की अवहेलना करता है, तो उसे चर्च 
से बहिष्कृत कर देना चाहिए तथा उसकी प्रजा को उसके प्रति भक्ति की शपथ से भी 
मुक्त करना चाहिए । पुरोहित के पास सांसारिक और आध्यात्मिक दोनों प्रकार की 
शक्ति है । अब शासकों का कत्तव्य है कि वे सांसारिक लड़ाई-झगड़ों में तथा पारलौकिक 
मुक्ति के विषय में पोप के आदेशों का पालन करें। एक्विनास पोप की सर्वोच्च प्रभुता 
का प्रवल समर्थक है। ; 


चर्च की सर्वोवरि सत्ता--थामस एक्विनास यद्यपि वित्रेक, बुद्धि और तर्कशक्ति | 


(Reason) को बड़ा महत्व देता था, फिर भी उप्तका यह विश्वास था कि सअ महान्‌ 
सत्यां का ज्ञान श्रद्धा से ही प्राप्त हो सकता है। अतः उसकी यह धारणा थी कि चर्च 
धामिक विश्वास के सभी मामलों में अन्तिम प्रमाण होता चाहिए। उसे किसी भी भौतिक 
या सांसारिक शमिति से अधिक महत्व और मान्यता दी जानी चाहिए। राजनीतिक 
शासक का यह कतव्य है कि वह भगवान्‌ की इच्छा के पालन और वर्धन की दृष्टि से 
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अपने सांसारिक मामलों का प्रशासन करे। इस दृष्टि से राज्य के कर्मचारियों को 
सदैव पादरियों और चर्च के दैवी कानून के वशवर्ती रहता चाहिए। गैटिल के शब्दों 
में, “यदि कोई राजा चत के श्रादेशों की ग्रवहेलना करता है तो उपे ईसाई ad से 
बहिष्कृत कर देना चाहिए और उसके प्रजाजतों को राजा के आदेशों का पालन करने 
के कत्तंव्य से मुक्त कर देना चाहिए। पादरियों की सत्ता लौकिक ग्रौर ग्राध्यात्मिक 
क्षेत्र में सर्वोच्च है। सांसारिक और धाभिक एवं मुक्ति सम्बन्धी सामलों में पोप के 
आदेशों का पालन अन्य सभी शासकों की श्रपेक्षा अधिक किया जाना चाहिए 11 
धर्म की सत्ता सर्वोपरि है। राजाओं को उसके आगे नतमस्तक होना चाहिए। इसीलिए 
फोस्टर ने एक्विनास के विचारों पर टिप्पणी करते हुए लिखा है कि एक्विनास के लिए 
“चर्ब सामाजिक संगठन का मुकुट है। वह लौकिक संगठन का प्रतिहन्ढी नहीं, अपितु 
उसको पूर्ण बनाने वाला है।”? वस्तुत: वह सन्त पाल के इस कथन से सर्वथा सहमत है 
कि भगवान्‌ के अतिरिक्त कोई शक्ति नहीं है !? पृथ्वी पर चर्चे इस शक्ति का प्रतिनिधि 
है ; अतः उसकी सत्ता सर्वोपरि है । 

अरस्तू तथा एक्विनास के विचा रों की तूलना--उपर्क्युक्त विवरण से यह स्पष्ट 
है कि एक्विनास का प्रधान कार्य ईसाइयत के धामिक सिद्धान्तों का अरस्तू के दार्शनिक 
विचारों के साथ समन्वय करना था । इसके लिए उसने अरस्तु के विचारों का खण्डन 
नहीं किया, किन्तु उसने इन्हें पूणा रूप से सत्य भी नहीं माना । ये उसी हद तक सत्य 
थे, जहाँ तक श्रद्धारहित मानवीय बुद्धि पहुँच सकती है । बाद में उत्पन्त होने चाले ईसाई 
धर्म ते बुद्धि द्वारा खोजे गए इन सत्यों को खण्डित नहीं किया, किन्तु पूर्ण बनाया | कुछ 
उदाहरणों से यह स्पष्ट हो जाएगा । 

अरस्तू ने मनुष्य का उद्देश्य ऐहिक सुख की प्राप्ति माना था। एक्विनास इसे 
स्वीकार करते हुए कहता है कि मनुष्य का इससे भी बड़ा लक्ष्य पारलौकिक आनन्द 
आर मक्ति प्राप्त करना है, जिसकी तुलना में ऐहिक सुख गौण है। अरस्तू ने कहा था 
कि समाज और राज्य को व्यक्ति के लिए उत्तम जीवन बिताने की परिस्थितियाँ 
उत्पन्त करनी चाहिएँ। एक्विनास इससे सहमत है कि भौतिक जीवन का उद्देश्य उत्तम 
है, किन्तु वह इससे भी बड़ा उद्देश्य पारलौकिक जीवन और मोक्ष को समझता है तथा 
उसकी प्राप्ति के लिए चर्च को आवश्यक मानता है । कानून को असस्तू बुद्धि का परिणाम 


1. “Ifaruler ignored the decrees of the church he should be 
excommunicated and his subjects absolved from all necessity of 
obedience. The authority of the priest was temporal as well as 
spiritual, the Pope was to be obeyed above all rulers, in matters of 


a well as in those which relate to salvation.’ 
wee —Gettel, History of Political Thought, p. 122. 
2, “For Acquinas the Church is the crown of social organiza- 
tion, not a rival organization to the secular, but its completion.” 
_Foster, M. B., Masters of Political Thought, p. 241-42. 
3, “There is no power but of God.” 
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मानता है, किन्तु एक्विनास इसके साथ सहमति रखते हुए कानून में भगवान्‌ द्वारा 
दिए गए शाश्वत और दैवी कानून को भी सम्मिलित करता है। उसने अरस्तू के 
प्राकृतिक जगत्‌ को माना, किन्तु उससे भी अधिक ऊँचा भगवान्‌ की कृपा का साम्राज्य 
स्वीकार किया । इस प्रकार उसने अरस्तू के अधिकांश विचार स्वीकार करते हुए 
ईसाइयत के विचारों को उनसे ऊँचा स्थान दिया। उसने अपने सिद्धान्तों के ऐसे 
प्रासाद का निर्माण किया, जिसकी दीवार भ्ररस्तू की विचारधारा की थीं, किन्त 
शिखर ईसाई धर्म का था 0 é 
उसने कुछ अंशों में ईसाइयत के प्रचलित विचारों को छोड़कर अरस्तू के विचार 
माने । तत्कालीन ईसाई सांसारिक जीवन को नीची दृष्टि से देखते थे, इससे मुक्ति पाना 
अपना चरम लक्ष्य समझते थे। एक्विनास इस लक्ष्य से सहमत होते हुए भी अरस्तू के 
उत्तम जीवन के लक्ष्य को अधिक उपयोगी समझता था। ईसाई विचारक राज्य को 
अस्वाभाविक संस्था समझते थे। उनके मतानुसार जब आदम ज्ञान से वर्जित वक्ष का 
फल खाकर पापी बना तो मानव-समाज में पापों और अपराधों की वृद्धि हुई और 
मनुष्यों को नियन्त्रण में रखने के लिए तथा दण्ड देने के लिए राज्य की उत्पत्ति हुई, 
अतः राज्य मनुष्य की प्रकृति के प्रतिकूल है । एक्विनास इसके सर्वथा विपरीत अरस्त 
का अनुसरण करते हुए राज्य को मनुष्य के लिए सर्वथा स्वाभाविक मानता था । किन्तु 
अरस्तू के विचारों का अनुसरण करते हुए भी एक्विनास उसका अन्धानुकरण नहीं 
करता है | अरस्तू थोड़ी आवादी वाले नगर-राज्य को आदर्श राजनीतिक संगठन समझता 
था, किन्तु एक्विनास इससे सहमत नहीं है । 
एक्विनास का मूल्यांकन--जव एक्विनास कोलोन में एल्बर्टस के पास विद्या- 
ध्ययन कर रहा था तो उसके सहपाठी उसके चुपचाप रहने तथा भारी डीलडौल के कारण 
'गूंगा बैल! कहकर उसका मजाक उड़ाया करते थे। उस समय गुरु ने भविष्यवाणी 
की थी कि जब यह बैल रंभाएगा तो सारी दुनिया ध्यान से सुनेगी। बाद में ऐसा ही 
हुआ। रोमन केथोलिक चर्चे में सेंट आगस्टाइन के वाद उसकी रचनाएँ सबसे अधिक 
आदर के साथ पढ़ी जाती हैं। राजनीति के क्षेत्र में saat सबसे बड़ी देन WET की 
कृतियों और विचारों का पुनरुज्जीवन है। कई शताब्दियों से विस्मृत इस यनानी 
दार्शनिक का परिचय मध्ययुगीन योरोप को उस यग के 'अरस्त्‌' कहलाने वाले 
एक्विनास के माध्यम से हुआ । एक्विनास से इन सिद्धान्तों को हकर ने 

ने और लॉक से बके ने ग्रहण किया वैधारि ns ae 
हण किया । इनसे वैधानिक शासन के आधुनिक विचारों का 

विकास हुआ । मध्ययुगीन तथा अर्वाचीन राजनीतिक विचारधारा पर एक्विनास 
गहरा प्रभाव पड़ा | ET 
एक्विनास का महत्व और देने--एक्विनास अपने युग का महान्‌ दार्शनिक और 
विचारक था। निग ने उसे वारहवीं शताब्दी का सर्वश्रेष्ठ विचारक कहा है और लिखा 


1. “In every department of philosophy Acquinas sets as it were 
a Christian coping upon a Greek substructure.” 


— Foster, p. 241, 
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है कि उसके माध्यम से राजनीतिशास्त्र ने विज्ञानों की श्रेणी में पुनः अपना स्थान ग्रहण 
किया |! फोस्टर ने उसे विश्व का एक महान्‌ दार्शनिक माना है । उसकी महत्वपूर्ण देनें 
निम्नलिखित हैं-- 

(१) विधि का विवेचन और विश्लेषण--एक्विनास ने कानून को चार वर्गों 
में बाँटकर उसकी बड़ी विस्तृत विवेचना की है। उसने अपने से पूर्ववर्ती सभी प्रमुख 
विचा रकों के कानून सम्बन्धी विचारों का ऐसा सुन्दर संश्लेषण और समन्वय किया कि 
इसका आगामी दार्शनिकों पर गहरा प्रभाव पड़ा। डनिग ने यह ठीक ही लिखा है कि 
उसका विधि का सिद्धान्त एक एसी प्रणाली है जिसके माध्यम से भ्ररस्तु, स्टोइक, 
सिसरो, रोम के शाही विधिशास्त्रियों और सन्त आगस्टाइन के सिद्दान्तों का समन्वय 
करके उन्हें एक पूर्ण रूप दिया गया तथा उन्हें वतंसान समय तक पहुँचाया गया”? 
एक्विनास की कानून सम्बन्धी धारणा का हान्स, लॉक और रूसो पर प्रभाव पड़ा | 

(२) राष्ट्रीयता के सिद्धान्त की व्याख्या-मध्ययुग में चर्च ने सार्वभौम 
(Universal) विश्वव्यापी भावना पर आधारित ईसाई राज्य पर अधिक वल दिया 
था। एक्विनास ने इसका विरोध किया और इसके स्थान पर राष्ट्रीयता को उच्च स्थान 
दिया । उसकी विचारधारा ने मेकियावेली पर प्रभाव डाला । मर्रे ने यह ठीके ही लिखा 
है कि “सन्त थामस एक्विनास ने राष्ट्रीय राज्य के विकास में बहुत अधिक योगदान 
दिया gv” 

(३) जनकल्याणकारी राज्य का विचार--एक्विनास की एक बड़ी विशेषता 
यह है कि उसने कानून का लक्षण करते हुए और राजा के कर्त्तव्यों का प्रतिपादन करते 
हुए लोक कल्याण की भावना पर बहुत बल दिया है। पहले यह बताया जा चुका है कि 
उसने अपने कानून के लक्षण में यह लिखा हे कि कानून विवेक से प्रेरित लोक कल्याण 
हेतु राजा द्वारा जारी किया गया श्रादेश है)” डनिग के मतानुसार एक्विनास का पुराने 
बिचारकों से एक स्पष्ट भेद यह है कि वह राज्य के शाक का यह कत्तव्य मानता है कि 
ag निधंन व्यक्तियों के भरण-पोषण की पुरौ व्यवस्था करे 4 

(४) समानता का सिद्धान्त--एक्विनास ने अपनी रचनाओं में मानव-मात्र को 


1... “He is the greatest of the later scholastics and perhaps of 
all scholastics. ‘Through him politics enters once more into the circle 
of the sciences.” —Dunning, p. 191 

2. “St. Thomas’s theory of law and justice is the channel 
through which the doctrines of Aristotle, the Stoics, Cicero, the Roman 
Imperial jurists and St. Augustine, blended into a rounded whole, were 
transmitted to modern times.” —Dunning, p. 192. 

3. “Law is an ordinance of reason for the common good.” 

—Acquinas, Summa Theologica, Book II, Ch. 1, 9. 90. 

4. ‘The Thomist theory is the most distinctly differentiated from 
that of the ancients by ascribing to the ruler of the state the duty of 
providing for the poor.” —Dunning, p. 203, 
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समानता पर बड़ा वल दिया है और इसके लिए चार प्रबल युव्तियाँ प्रस्तुत की हैं-- 

(क) सब मनुष्य ईश्वर से पैदा होने के कारण समान हैं । 

(ख) सब मनुष्यों में समात रूप से आत्मा की सत्ता है। 

(ग) सब मनुष्यों का लक्ष्य एक ही है I ; 

(घ) सव मनुष्यों की आकांक्षाएँ भी एक जैसी हैं । हि 

उसने समानता के सिद्धान्त के आधार पर यहूदियों और मुसलमानों के साथ 
अच्छा व्यवहार करने पर बल दिया है। - 

(५) विधि को सर्वोच्च सत्ता--अरस्तू की भाँति एक्विनास ने कानून को 
सर्वोपरि स्थान देते हुए संविधानवाद (Constitutionalism) को पुष्ट किया है। 
प्राकृतिक विधि (Natural Law) का प्रतिपादन करते हुए उसने स्पष्ट शब्दों में यह मत 
रखा है कि यदि मानवीय विधि प्राकृतिक विधि के प्रतिकूल है तो बह मान्य नहीं हो 
सकती है। इसी दृष्टि से उसने सत्ता के मनमाने ढंग से प्रयोग का विरोध किया है और 
निरंकुश शासन को सबसे अधिक निकम्मी शासन-पद्धति माना है । 

(६) समन्वयवाद (9॥।९४।ऽ)--एक्विनास के दर्शन का एक प्रधान तत्व 
विरोधी विचारधाराओं में समन्वय स्थापित करना है। अ रस्तू की विचारधारा नास्तिक 
थी, इसके सर्वथा विरोध में ईसाइयत की विचारधारा आस्तिक थी | एक्विनास ने अपनी 
रचनाओं में परस्पर विरोधी विचारधाराओं का अपने बुद्धिकौशल से सुन्दर समन्वय 
स्थापित किया । ईसाई विचारक सांसारिक जीवन को हेय दृष्टि से देखते थे, इससे मुक्ति 
पाना अपना चरम लक्ष्य समझते थे । उनकी दृष्टि में राज्य अस्वाभाविक और अप्राकृतिक 
संस्था थी । अरस्तू ने मानव-जीवन के विकास के लिए इसे आवश्यक संस्था माना था। 
एक्विनास ते दोनों दृष्टिकोणों में समन्वय करते हुए राज्य को सांसारिक जीबन के लिए 
तथा चर्च को आध्यात्मिक जीवन के लिए आवश्यक माना | अरस्तू के विचारों को मध्य- 
कालीन ईसाइयत में प्रतिष्ठित स्थान प्रदान करने के कारण एक्विनास को मध्ययुग का 
ART कहा जाता हे, उसने अरस्तू के विचारों का ईसाई धर्म के विचारों के साथ समन्वय 
किया, अत: उसे अरस्तू के विचारों को ईसाइयत का रूप देने का (Christianization 
of Aristotelianism) काम करने वाला कहा जाता है। एवेन्स्टाइन ने लिखा है कि 

जिस प्रकार आगस्टाइन को विचारधारा प्लेटो और ईसाइयत का मिश्रण है, उसी प्रकार 
थामस एक्विनास की विचारधारा अरस्तू के तथा ईसाइयत के विचारों का समन्वय au 


सारांश क 


एक्विनास मध्ययुगीन यूरोप के महान्‌ दार्शनिक थे । उन्होंने दो पुराने आचार्यो 
TRG आर आगस्टाइन के दर्शनशास्त्र और ईसाइयत के परस्पर विरोधी सिद्धान्तं में 
~ SN 

1. “Augustianism is the fusion of Plato 


BR, र and Christianity. 
Thomism is the synthesis of Aristotle and Christiani 


ty. 99 
—Ebenstein. 
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समन्वय स्थापित किया । बे समन्वयवादी विचारधारा के सर्वोत्तम व्याख्याता हैं । 

उन्होंने राज्यविपयक' अरस्तू के मत को स्वीकार करते हुए भी उसके ATT 
राज्य के विचार में संशोधन करके उसे पूर्ण बनाया । वह कई नगर-राज्यों से मिलकर 
बनने वाले संगठन को राज्य का नाम देते हैं। उन्होंने राष्ट्रीय राज्य (National 
State) के विचार का समर्थन किया। दास-प्रथा का उद्देश्य सन्त आगस्टाइन ने पारियों 
को दण्ड देने की व्यवस्था माना था | एविवनास के मतानुसार यह प्रथा सैनिकों में वीरता 
की भावना को भरने के लिए बनाई गई थी । 

एक्विनास ने शासन-प्रणालियों का वर्गीकरण अरस्तू के आधार पर करते हुए 
राजतन्त्र का समर्थन किया है। 

एक्विनास का कानून का विचार वड़ा महत्वपूर्ण है । उसने इसका लक्षण करते 
gu कहा है कि “कानून सामान्य हित के लिए बिभेक-बुद्धि को वह व्यवस्था है जो उप्त 
व्यक्ति द्वारा उद्घोषित की जाती है जिसके हाथ में किसी समाज की देखभाल का 
अधिकार होता है।” वह कानून को चार वों में वाटता है--( १) शाश्वत कातून, 
(२) प्राकृतिक कानून, (३) मानवीय कानून, (४) दैवी कानून । 

राज्य और चर्च में वह चर्च की सर्वोपरि सत्ता मानता है, राजा का कत्तंव्य हे 
कि वह अपना शासन इस ढंग से करे कि भगवान्‌ की इच्छा पूरी हो तथा धर्म की वृद्धि 
हो। उसने जहाज के रूपक से चर्च की सत्ता को सर्वोच्च बताया है। उसकी दृष्टि में 
चर्च सामाजिक संगठन का ताज है | 

एक्विनास की महत्वपूर्ण देनें ये हैं--(१) विधि का विवेचन और विश्लेषण, 
(२) राष्ट्रीयता के सिद्धान्त की व्याख्या, (३) जनकल्याणकारी राज्य का विचार, 
(४) समानता का सिद्धान्त, (५) विधि की सर्वोच्च सत्ता, (६) समन्वयवाद | 


प्रश्न 


(१) एक्वितास को समस्वयवाद की विचारधारा का प्रवतंक क्यों कहा जाता है ? 
(२) एक्विनास के दास-प्रथा तथा राज्यवियग्रक विचारों का परिचय दीजिए । 


(३) एक्विनास के कानून सम्बन्धी विचारों पर प्रकाश डालिए । (गोरखपुर, १९७६) 
(४) कानून एवं इसके वर्गीकरण पर थामस एक्विनास के विचारों का संक्षिप्त विवेचन 
कीजिए | (राजस्थान, १९७९) 


(५) चर्चे एवं राज्य के सम्बन्ध पर थामस एक्विनास के विचारों की विवेचना कीजिए । 
(राजस्थान, १९७८) 
(६) एक्विनास के लिए चर्च “सामाजिक संगठन का ताज है, वह लौकिक संगठन र का 
प्र तिद्वस्द्ी नहीं वरन्‌ उसकी पूर्णता है ।” इस सन्दर्भे में चर्च तथा राज्य के सम्बन्धों को 
बताइए | 
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मेकियावेली | १४६९१५२७ ई०] 


इटली का चाणक्यः मेकियावेली का जीवन-परिवय--प्राचीन भारतीय राजनीति 
कै चिन्तन में कूटनीति के सम्बन्ध में जो स्थान चाणक्य का है, उसी प्रकार का स्थान 
पाश्चात्य राजनीति के चिन्तन में इटली के मेकियावेली का है, अतः मेकियावेली को 
“इटली का चाणक्य” कहा जाता है। इस कूटनीतिज्ञ राजनीतिशास्त्र का जन्म इटली में 
पुनर्जागरण (Renaissance) के आन्दोलन में अग्रणी फ्लोरेन्स नगर के एक सम्पन्न कुल 
में १४६९ ई० में हुआ। समुचित शिक्षा ग्रहण करने के वाद २५ वर्ष की आयु में उसने 
अपने गणराज्य के गृह एवं विदेश कार्यालय में एक साधारण क्लर्क के रूप में नौकरी 
आरम्भ की। चार वर्ष में ही वह उन्नति करते हुए वहाँ के द्वितीय उच्चपद पर पहुँचा 
ओर १५१२ So तक इस पद पर बना रहा। इस समय उसकी योग्यता से प्रभावित 
होकर उसे फ्लोरेन्स राज्य का राजदूत बनाकर विशेष कार्य करने के लिए विदेशी राज्यों 
में भेजा गया । इससे उसे फ्रांस के लुई द्वादश, पवित्र रोमन सम्राट्‌ मेक्सिमिलियन 
प्रथम, पोप जूलियस द्वितीय के दरारों में जाने का तथा वहाँ की कूटनीति के दाँव-पेचों 
और राजनीतिक षड्यन्त्रों के अध्ययन का स्वर्ण अवसर मिला | 
१५१२ ई० में फ्लोरेन्स के गणराज्य में प्रबल राजनीतिक परिवर्तत के साथ 
मेकियावेली के बुरे दिन आ गए। १४९४ ई० से पहले तक फ्लोरेन्स में मेदिची 
(Medici) नामक व्यापारी परिवार का शासन था | इस वर्ष फ्रेंच सेनाओं के आगमन 
पर यहाँ कान्ति हो गई और इस परिवार को फ्लोरेन्स से निर्वासित 
फ्रांस को पक्षपाती सरकार सत्तारूढ़ हुई, यह १५१२ ई० तक शासन करती रही । 
मेकियावेली इसी सरकार का कर्मचारी था ओ 


i UH AT का प्रबल समर्थक था । १५१२ ई० 
में मेदिची परिवार ने स्पेन के राजा के सहयोग से पुन: फ्लोरेन्स की शासन-सत्ता अपने 
हाथ में ली और मेकियावेली को इस परिवार के शासन के विरुद्ध पड्यन्त्र के सन्देह में 
जेल की हवा खानी पड़ी मित्रों के प्रयत्नो से जेल से उसकी रिहाई इस शर्त पर हुई कि 
वह सार्वजनिक जीवन में कोई भाग नहीं लेगा। अपने जीवन के शेष पन्द्रह वर्ष उसने 
केसियानो नामक स्थान के फार्म में समाज-सेवा और लेखन-कार्य करते हुए व्यतीत किए | 
रचनाएं--इन्हीं दिनों प्राचीन रोमन ग्रन्थों का अनुशीलन करते हुए उसने 

द्वारा लिखी गई रोमन 
इतिहास की पुस्तक पर “इतिहास की दस पुस्तकों पर व्याख्याएँ” (Discourses on 
the First Ten Books of Livy) नामक ग्रन्थ लिख ना शुरू किया। इसमें उसका 
यह्‌ उद्देश्य था कि प्राचीन काल के शासन और राजनीति के सिद्धान्तो का अध्ययन एवं 
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अनुशीलन करते हुए वर्तमान राजनीति में इनका उपयोग किया जाए। अतः उसने 
अपने अनुभवों और विचारों को पुष्ट करने वाले प्रमाणों को प्राचीन साहित्य से ढूँढ़कर 
अपना लेखन-कार्य आरम्भ किया । उसने उस समय फ्लोरेत्स पर शासन करने वाले 
परिवार के एक प्रतिष्ठित व्यक्ति गुइलिआनो मेदिची को भेंट करने के लिए अपने सम्पूर्ण 
अध्ययन और परिणामों का निचोड़ संक्षेप में देने के उद्देश्य से १५१३ ई० में प्रिस 
(The Prince) नामक सुप्रसिद्ध पुस्तक लिखी। 

उसके ग्रन्थों में प्रिस (The Prince) नामक पुस्तक सबसे अधिक महत्वपूर्ण 
है। यह कुल २६ अध्यायों में विभक्त है । अध्ययन की सुविधा के लिए इन २६ अध्यायों 
को तीन भागों में बाँठा जा सकता है। इनमें से अन्तिम तथा तीसरा भाग सबसे अधिक 
महत्व रखता है। इस भाग में उसने अपने राजनीतिविषयक दर्शन की विशद व्याख्या 
की है और राजा को नीतिसम्बन्धी शिक्षाएँ भी दी हैं। पुस्तक का मुख्य उद्देश्य एक 
राजा के--विशेष रूप से नया प्रदेश जीतने वाले राजा के लिए अपनी सत्ता सुदृढ़ बनाने 
के लिए आवश्यक उपायों और साधनों का वर्णन करना है। मेकियावेली की कूटनीति 
सम्बन्धी शिक्षाओं को दृष्टि में रखते हुए उसकी तुलता आसानी से चाणक्य के साथ की 
जा सकती है। 


युग का शिगु-मैकियावेली 


प्रायः यह देखा जाता है कि प्रत्येक प्रतिभासम्पन्न और अध्ययनशील विचारक 
अपने युग का शिशु (Child of his Times) होता है। युग का शिशु हो ते का यह तात्पर्य 
है कि अपने समय को परिस्थितियों का उस पर थोड़ा-बहुत प्रभाव अवश्य पड़ता है और 
वह उस समय की समस्याओं का कोई-न-कोई समाधान निकालने का प्रयत्न करता al 
इस दृष्टिकोण से विचार करने पर यह ज्ञात होता है कि मेकियावेली ही क्या, अपितु 
प्लेटो, अरस्तू आदि भी अपने युग के शिशु थे। लेकिन अन्य विचारकों की अपेक्षा 
समकालीन समस्याओं ने मेकियावेली का ध्यान अपनी ओर अत्यधिक आकृष्ट किया 
था। अतः सुप्रसिद्ध अमेरिकन विचारक तथा राजनीतिक दर्शन के सिद्धान्तों का 
इतिहास लिखने वाले डानि ने उसे पुरे अर्थो में पते युग का fay (Child of his 
Times) कहा है। उसके प्रत्येक विचार में इटली की तत्कालीन परिस्थितियों की स्पष्ट 

' छाप और झलक मिलती है। उसको प्रभावित करने वाली राजनीतिक और बौद्धिक 
परिस्थितियाँ निम्नलिखित थीं-- 

१. शक्तिशाली राजतन्त्रों की स्थापना--जब मेकियावेली का आविर्भाव हुआ 
तो चर्च में पोप की निरंकुश सत्ता को नियन्त्रित करने वाला परिषदीय आन्दोलन 
(Counciliar Movement) समाप्त हो चुका था । इंगलेण्ड में हेन री सप्तम ने, फ्रांस 

ee i अब मा कळी 


1. “Inno system of political philosophy is the influence of an 
environment more manifest than in that of Machiavelli. The brilliant 
Florentine was in the fullest sense the child of his times.” 

—Dunning, p. 285. 
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में लुई एकादश, चार्ल्स अष्टम व लुई द्वादश ने तथा स्पेन में फडिनैण्ड ने सामन्तों और 
उनकी प्रतिनिधि सभाओं का दमन करते हुए शक्तिशाली और निरंकुश राजतन्त्र 
(Absolute Monarchies) स्थापित किए थे। उस समय राज्य और चचं के क्षेत्र में 
शक्तिशाली वीर पुरुषों को निरंकुश सत्ता का युग था। इस परिस्थिति ने मेकियावेली 
are लिखे गए ‘fra’ को बहुत प्रभावित किया । 

२. राष्ट्रीयता की भाबना--इस समय इंगलैण्ड, फ्रांस और स्पेन के राज्य 
राष्ट्रीयता की भावना के आधार पर सुदृढ, संगठित और शक्तिशाली वने थे । मेकियादेली 
को इस विषय में फ्रांस का प्रत्यक्ष अनुभव था। इन शक्तिशाली राज्यों की तुलना में 
इटली पाँच राज्यों में बॅटा हुआ था--दक्षिण में नेपल्स का राज्य था, मध्य इटली में 
रोमन चर के प्रदेश, मीलान की डची, वेनिस और फ्लोरेन्स के गणराज्य थे । मेकियावेली 
इन सभी Teal का एकीकरण फ्रांस को भांति एक राष्ट्रीय राजा (National 
Monarch) की अध्यक्षता में करना चाहता था । ‘fra’ के अन्तिम अध्याय में उसने 
इटली की दुर्दशा पर आँसु वहाते हुए मेदिची घराने के गुइलिआनो से यह आशा प्रकट की 
है कि ag इटली का एकीकरण करे और मूसा की भांति उसे बिदेशी बर्बरों की दासता 
से मुक्त करे। उसका यह मनोवांछित कार्य ३५० वर्ष वाद १९वीं शताब्दी के उत्तरार्ध 
में कावूर और गैरीवाल्डी ने पूरा किया । 

३. कूटनीति का प्रभाव--उस समय पोप इटली के एकीकरण का विरोधी था । 
वह अपनी सत्ता सुदृढ़ करने के लिए इटली में विदेशी राजाओं और सेनाओं को बला 
रहा था। १४९४ ई० में मेकियावेली के सरकारी नौकरी में प्रवेश के साथ फ्रांस के 
राजा चार्ल्स अष्टम का इटली पर आक्रमण हुआ और उसकी मातृभूमि फ्रांस, स्पेन और 
जर्मनी के आपसी झगड़ों का अखाड़ा वन गई। इल समय इटली के छोटे-छोटे राज्य 
अपनी रक्षा मुख्य रूप से कूटनीति एवं कपट के साधनों से ही कर सकते थे । मेकियावेली 
के कार्यकाल (१४९ =--१५१२) के चौदह वर्षो में यह नीति पराकाष्ठा पर पहुँची हुई 
थी और उसकी रचनाओं के प्रत्येक पृष्ठ पर इसका प्रत्यक्ष प्रभाव दृष्टिगोचर होता है । 

४. पुनर्जागरण (Renaissance) —ag आन्दोलन योरोप में इटली से और 
इटली यि मेकियानेली को मातृभूमि फ्लोरेन्स से आरम्भ हुआ था। इसके कारण कल 1, 
दर्शन और विज्ञान के क्षेत्र में मध्यकालीन आदर्शो का परित्याग करके युनानी और रोमन 
आदर्शो को अपनाया जा रहा था। धर्म और नैतिकता के क्षेत्र में भी यही दशा थी । उस 
समय के इस वौद्धिक ee को विशेषता मध्ययुग के विचारों से मुक्ति पाना था | 
मेकियावेली ने इस बौद्धिक स्वतन्त्रता के कारण मध्ययुग के धामिक और नैतिक विचारों 
की मर्यादा से ऊपर उठते हुए प्राचीन रोमन ऐतिहासिकों का अध्ययन करके उदाहरणों 
से अपने सिद्धान्तों की पुष्टि की और अपने निराले विचार लोगों के सामने रखे | 
इस प्रकार हम देखते हैं कि डनिंग का यह कथन अक्षरशः सत्य है कि “यह 
प्रतिभासम्पन्त फ्लोरेन्सवासी (भेकियावेली) वास्तविक अर्थ में अपने य ग का शिशु था ।” 
श्री जोन्स ने मेकियावेली पर पुनर्जागरण के प्रभाव का उल्लेख करते हुए लिखा 
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है कि “उनकी कृतियों में उनके युग (पुनर्जागरण) के बहुत सही दर्शन होते हैं ॥ 
व्यक्ति का महत्व, प्रकृति का महत्व और उसका सौन्दर्य, व्यक्ति का असीम विकास और 
पूर्णता, जन्म के आधार पर व्यक्ति की उच्चता का मूल्यांकन करने की प्रवृत्ति का 
तिरस्कार, बौद्धिक तकंवाद, जगत्‌ की वास्तविकता का निरूपण, उद्‌गमन पद्धति का 
अनुसरण, राष्ट्रीयता की भावना, स्वर्ग के स्थान पर मानवीय उद्देश्यों की उपलब्धि का 
औचित्य आदि ऐसी ara हैं जिनका समर्थन मेकियात्रेली ने अपने विचारों और कृतित्रों में 
किया है और ये सारी की सारी वाते पुनर्जागरण के युग की हैं अतः उन्हें अपने युग का 
शिशु कहा जा सकता है और इन सब बातों में वे पुनर्जागरण के प्रतिनिधि हैं | 

५. नेतिकता और राजनीति का पृथक्करण--मेकियावेली का युग घोर 
नैतिक पतन का युग था | सैबाइन के शब्दों में उतत समय सभी संत्याऐं अपने नेतिक पतन 
की ओर अग्रसर हो रही At राजनीति में भ्रष्टाचार, निर्दयता, धोखाधड़ी, छल- 
कपट का बोलबाला था। विश्वास और सचाई बवपने की बातें मानी जाती थीं और 
इनका प्रयोग केवल शिष्टाचार के नाते किया जाता था। शक्ति और चालाकी 
सफलता की सीढ़ी वन चुकी थी । यह ऐसा युग था जिसके बारे में अरस्तू ने कहा था, 
“जव मानव विधि और न्याय से मुक्‍त हो जाता है तो वह जानवर से भी वदतर हो जाता 
है।” इस समय धर्मधुरन्धर पोपों का आचरण नैतिक दृष्टि से पतन की पराकाष्ठा पर 
पहुँच चुका था । पोपों के विलासी जीवत और कुकमों ने लोगों के हूदयों में धर्म के प्रति 
विश्वास और श्रद्धा समाप्त कर दी थी | मेकियावेली ते पोप एलेक्जेण्डर षष्ठ का उदाहरण 
देते हुए लिखा था कि उसने जीवन-भर धोखा देने के अति रिक्‍त और कोई कार्य नहीं किया 
है। सावानेरोला जैसे कुछ सन्त चर्चे में सुधार की माँग कर रहे थे। किन्तु उस समथ 
न केवल इनकी आवाज नक्कारखाने में तती की आवाज थी, अपितु पोषों द्वारा इसके 
दमन का भी प्रयत्न किया जाता था। मेकियावेली की मातृभूमि फ्लोरेन्स पर जब फ्रांस 
ने अधिकार किया तो फ्रांस के राजा ने पोप को खुश करने के लिए चर्च की बुराइयों को 
दूर करने की आवाज उठाने वाले इस सन्त को बन्दी वना लिया और जीवित जला 
दिया। उप्त समय जब ईश्वर के प्रतिनिधि पोपों ने धर्म और नैतिकता को तिलांजलि 
दे दी थी तो राजाओं से इन आदर्शों का पालन करने की दुराशा मात्र थी। वे 
खुल्लमखुल्ला नैतिक और धामिक नियमों का उल्लंघन कर रहे थे। मेकियाबेली पर इन 
परिस्थितियों का गहरा प्रभाव पड़ा। उसने तत्कालीन वास्तबिक परिस्थितियों के 
आधार पर इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया कि राजनीति का धर्म से कोई सम्बन्ध नहीं 
है । शक्ति ही सबसे महत्वपूर्ण वस्तु है। अतः उसने राजाओं को यह्‌ सलाह दी कि राज्य 
के अस्तित्व को बनाए रखने के लिए धर्म और नीति के सिद्धाम्तां का बलिदान करने में 
कोई संकोच नहीं करता चाहिए | छल से, बल से जैसे भी हो अपने राज्य की सुरक्षा और 
विस्तार करना चाहिए | इस दृष्टि से मेकियावेली अपने युग का प्रतिनिधि था। 

६. मानव की दानव के रूप में कल्पना-मेकियावेली के युग का इटली और 
योरोप इतना अधिक भ्रष्टाचारी और पतित था कि मेकियावेली ने मातव-स्वभाव के बारे 


1. W. T. John’s ‘Masters of Political Thought’, p. 26-27. 
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में बड़ी बुरी धारणा बनाई | उस समय के राजा और पोप सदैव संघर्ष और पड्यस्त्रों 
में लगे रहते थे। अपनी स्वार्थसिद्धि के लिए वे कोई भी घृणित, अनैतिक, धर्मविरुद्ध 
कार्य करने में कोई संकोच नहीं करते थे। ऐसे मनुष्यों को देखकर मेकियावेली ने यह्‌ 
परिणाम निकाला कि मानव स्वभाव से ही दानव और दुष्ट तथा स्वार्थी प्रवृत्तियों वाला 
और दुर्गुणों से परिपूर्ण है। मनुष्य की सभी सामाजिक और राजनीतिक गतिविधियों 
और कार्यकलापों का मूल प्रेरणा-स्रोत उसकी घोर स्वार्थ भावना है। प्रिंस! के 
१७वें अध्याय में उसने लिखा था, “मनुष्य किसी से तभी तक प्रेम करते हैं, जब तक 
उनकास्वर्थ सिद्ध Bats जब तक श्रापको सफलता मिलती है वे पुर्ण रूप से 
आपके बने रहेंगे । वे आपके लिए उस समय तक अपने जीवन, रक्‍त, सम्पत्ति, बच्चों का 
बलिदान करने के लिए तत्पर रहेंगे, लेकिन जसे ही उनके लिए आपकी आवश्यकता 
समाप्त हो जाती है वे आपके विरुद्ध हो जाते Fo व्यक्ति स्वभाव से ईर्ष्यालु और 
महत्वाकांक्षी होता हे । 


मानव-स्वभाव सम्बन्धी विचार 


मेकियावेली के राजनीतिक सिद्धान्तों की विवेचना करने से पूर्व हमें यह देख 
लेना चाहिए कि मातव-स्वभाव' के विषय में उसने क्या विचार प्रकट किए हैं, क्योंकि 
सरकार का स्वरूप इसका निर्माण करने वाले मनुष्यों के स्वभाव से ही निर्धारित होता है । 
मेकियावेली ने अपने शासन के स्वरूप का जो महल खड़ा किया है, वह मानव-स्वभाव के 
आधार पर ही है। 

मेकियावेली ने मानव-स्वभाव का जो विवेचन अपनी पुस्तक में किया है, वह 
अनिवार्य रूप से तत्कालीन इटली के निवासियों के स्वभाव एवं चरित्र पर आधारित 
है। प्लेटो मनुष्य को स्वभावतः सद्गुणी ( Virtuous), भला, दैवी प्रवृत्ति याँ रखने वाला 
समझता था, किन्तु मेकियावेली मानव को दानव समझता था, वह उसकी प्रवृत्ति या 
स्वभाव घोर स्वार्थी और दुष्ट मानता है । उसके मतानुसार मनुष्य की सब सामाजिक 
और राजनीतिक चेष्टाओं और क्रियाओं का मूल प्रेरणा-स्रोत घोर स्वार्थवाद की भावना 
है। मनुष्य hl कार्य अपना स्वार्थ सिद्ध करने के लिए तथा अपने को लाभ पहुंचाने के 
लिए करता हे । 'प्रिस' के १७वें अध्याय में लिखा है--“'सामान्य रूप से मनष्यों के बारे 
में यह कहा जा सकता हे कि वे कृतब्न, चंचल, झूठे, कायर और लोभी होते हैं । जब 
तक ग्रावको सफलता मिलनी है, वे पूर्ण रूप से आपके बने रहेंगे। वे ग्रापके लिए उस 
समय तक AIA रक्त, सम्पत्ति, जीवन और बच्चों को बलिदान करने के लिए तयार 
रहेंगे, जब तक इनकी श्राववयकता दूर रहती है। ज्योंही वह आवश्यकता निकट आती 
है तो वे आपके विरुद्ध विद्रोह कर देते हे 17 “मनुष्य किसी से तभी तक प्रेम करते हैं 
जब तक उनका स्वार्थ सिद्ध होता है, जब उनका स्वाथ सिद्ध नहीं होता तो वे विद्रोह 


1. “Generally speaking, he says, men are ungrateful, fickle, 
deceitful, cowardly and avaricious,’’ —Dunning, p. 304. 
, 0. 
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कर देते हें ।' मनुप्य प्रायः SAA, अज्ञानी और दुष्ट होते हैं तथा आवश्यकता पड़ने पर 
ही भले बनते हैं । 'डिस्कोर्सेज' (Discourses) नामक ग्रन्थ में भी उसने मानव की 
दानवता का विस्तार से प्रतिपादन किया है। 
हॉब्स की तरह वह यह मानता है कि मनुष्य में असीम और अनन्त इच्छाएँ हैं, 
इनकी पूति के लिए ही वह सव कार्य करता हैँ। उसकी एक बड़ी इच्छा सम्पत्ति रखने 
की होती है। मनुष्य पिता की मुत्यु का दुःख भूल जाते हैं, पर पं तृक सम्पत्ति का छीना 
जाना कभी नहीं भूलते । अतः वह राजा को यह उपदेश देता है कि मनुष्यों को प्राणदण्ड 
भले ही दे, किन्तु उनकी सम्पत्ति न छीने। अपने भौतिक स्वार्थो की पूर्ति के लिए वे 
स्वतन्त्रता, सम्पत्ति और स्वशासन की आकांक्षा रखते हैं । 
इसके अलावा मानवीय स्वभाव का एक और तत्व भी महत्वपूर्ण है और वह 
है---भय | मेकियावेली का विचार हैं कि भय प्रेम से भी बढ़कर मानव-जीवन को 
प्रभावित करता है। अतः राजा को प्रजावत्सल ही नहीं, अपितु ऐसा होना चाहिए कि 
लोग उससे सदा डरते रहें। जब तक वे डरेंगे, तभी तक राजा से प्रेम करेंगे और उसके 
आदेशों को मानेंगे। एक कुशल शासक सानव-प्रकृति को fadaatat को दृष्टि में 
रखकर कपट और छल का प्रयोग करके, अपने को शक्तिशाली और भयंकर रखते हुए 
भी अच्छा शासक बन सकता है। 
सांसारिक सुख की इच्छा के कारण मनुष्य लाभ व हिंसा आदि दुर्गुणों की ओर 
प्रवृत्त होता है। यह सुख सम्पत्ति से प्राप्त होता है । सम्पत्ति का उपभोग करने के लिए 
ही मनुष्य स्वतन्त्रता और स्वराज्य चाहता है। सामान्य जनता अपने जीवन और 
सम्पत्ति की रक्षा चाहती है । प्राचीन यूनान के नगर-राज्यों का उद्देश्य आदर्श समाज की 
आध्यात्मिक उन्नति करना था, ईसाई धर्म का प्रचार होने पर राज्य को परलोक को 
सुधारने और इसे प्राप्त करने की परिस्थिति को उत्पन्त करने का साधन समझा गया । 
किन्तु मेकियावेली ने राज्य के उद्देश्य की आधुनिक कल्पना को सामने रखा, जिसके 
अनुसार सांसारिक समृद्धि को बढ़ाना एबं सुख की सृष्टि करना ही राज्य का प्रधान 
प्रयोजन है | 


नैतिकता और धर्म-सम्बन्धी विचार 


राजनीति का नैतिकता और धमं से पृथक्‍्करण--मेकियावेली के विचार की 
एक प्रधान विशेषता राजनीतिशास्त्र फो नीतिशास्त्र और धर्मशास्त्र के प्रभाव से सर्वथा 
मुक्त, पृथक्‌ और स्वतन्त्र करना है। इस दृष्टि से वह सर्वथा मौलिक विचारक और 
प्राचीन एवं मध्यकालीन विचारको से सवेथा भिन्न था। सोफिस्टों (Sophists) के 
अतिरिक्त सभी य॒नानी विचारक--सुकरात, प्लेटो तथा अरस्तू नैतिक जीवन को बहुत 
महत्व देते थे । चर्चे के विचारक ईश्वरीय नियमों तथा ईश्वरीय ज्ञान में अगाध श्रद्धा 


1. “Men more readily forget the death of a father than the loss 


of a patrimony.” —Dunning, p. 305. 
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रखते थे, उनका समूचा राजतीति चिम्तन धर्म से अनुप्राणित था । 
किन्तु मेकियावेली मध्ययुग का पहला ऐसा विचारक था जिसने राजनीति में 
स्पष्ट रूप से नं तिकता के सिद्धान्तों को तिलांजलि दी, उसे घर्म को धता बताते हुए 
अर्धचन्द्र देकर उसे राजनीतिक क्षेत्र में प्रभुता के पद से वंचित किया और इस प्रकार 
प्राचीन तथा मध्यकाल से चली आने वाली धर्मप्रधान राजनीतिक विचारधारा से इसे 
अलग किया । वह 'जिसकी लाठी उसकी भैस' की कहावत को चरितार्थ करते हुए कहता 
है कि शक्ति और सत्ता प्राप्त करने और सुदृढ़ बनाने के लिए सव प्रकार की अनीति, 
कुकर्म, अधर्म, पाप, विश्वासघात, हत्या, हिसा और क्रूरता जायज है । यद्यपि राजनीति 
में व्यावहारिक रूप से इस सिद्धान्त का पालन अनादिकाल से हो रहा है, तथापि इसे 
नग्न सत्य के रूप में सर्वत्रथम मेकिय़ावेली ने ही घोषित किया। उसका यह कहना है 
कि राजा के लिए धर्म द्वारा प्रतिपादित शुचिता और पवित्रता का जीवन भले ही 
सराहनीय हो, किन्तु इतिहास में उसी राजा को अधिक सफलताएँ मिली हैं, जिसने 
धामिक जीवन को उपेक्षा की दृष्टि से देखा है। अतः राजा को ऊपर से दथालु, विश्वासी, 
धामिक और सच्चा होने का ढोंग करते हु ए आवश्यकता पड़ने पर निदेयी, विश्वासघाती, 
अधामिक और झूठा बनने के लिए तैयार रहना चाहिए । उसने इसे पोप अलेक्जेण्डर 
पष्ठ के उदाहरण से पुष्ट करते हुए कहा है कि उसने लोगों को धोखा देने के सिवाय कुछ 

भी नहीं किया। 
pe ag धोखा और ढोंग राजा के लिए जरूरी समभता हे और कहता है कि राजा 
में जहाँ एक ओर शेर का साहस होना चाहिए, वहाँ दूसरी ओर लोमडी की धत॑ता, 
मवकारी और चालाकी भी आवश्यक है। वह यह समझता है कि सांसारिक सफलता 
सबसे बड़ा लक्ष्य है, उसके मतानुसार अनैतिक साधनों का अपनाना अनुचित नहीं किन्तु 
आवश्यक है । लक्ष्य की सफलता साधनों को पवित्र या न्यायोचित बना देती है । उसने 
क्र्रता, विश्वासघात आदि जघन्य कृत्य करने वालों के अनेक उदाहरण “प्रिंस” में दिए 
हैं। यही गनीमत है कि मेकियावेली ने सफलता पाने के लिए किए जाने वाले जघन्य 
pe या ही करने को कहा है। उसके कथनानुसार एक वार स्वार्थसिद्धि हो 
जाने के वाद फिर धूर्ततापूर्ण अनैतिक कार्यों के स्थान पर ऐसे कार्य किए जाने चाहिएँ 
जिनसे प्रजा को लाभ ही लाभ हो । यह व्यवस्था भी उसने राज्य को सुद॒ धी bs 
की दृष्टि से की है। SE RIN, 
se Ml र श्रन तिक कार्यों का समर्थन तथा नीतिशास्त्र से राजनीति- 
( न Ba ह cs पर किया है-- 

च्च होना. शतिको की भांति 
सर्वोत्तम र अर सर्वोच्च संगठन समझता है। कक रा है as We eo 
ऊपर हूँ ; अतः “जब राज्य की सुरक्षा संकट में हो तो इस बात र द 


है त का कोई विचार नहीं 
करता चाहिए कि क्या न्यायोचित है अच्यायपर्ण हे 
हिए WS हैं या क्या अन्यायपुर्ण, क्या दयालुतापूर्ण है या 
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क्या निर्देयतापूर्ण, क्या गौरवपूर्ण है या क्या निलेज्जतापुर्ण 1 

(२) यथार्थवादी दृष्टिकोण--दूसरा कारण उसका यथार्थवादी दृष्टिकोण तथा 
वस्तुओं के वास्तविक सत्य तक पहुँचने की आकांक्षा' है। वह मनुष्य को घोर स्वार्थी 
मानता है। राजनीति की प्रधान प्रेरणा स्वार्थसिद्धि है, अतः इसकी पूति के लिए किया 
गया प्रत्येक कार्य न्यायोचित है । जव उस समय ईसाई जगत्‌ में सवस बड़े धर्मगुरु समझे 
जाने वाले पोप अलेक्जे ण्डर षष्ठ के सम्वन्ध में मेकियातेली का यह मत था कि उसने 
जीवन-भर धोखा देने के सिवाय कोई दूसरा कार्यं नहीं किया तो अन्य व्यक्तियों के 
नैतिक आचार की कल्पना स्वयमेव की जा सकती है । 

(३) वीरपूला की भावना--तीसरा कारण उसका शक्ति को और वीर पुरुषों 
को असाधारण महत्व देना है । शवित प्राप्त करने वाले पुरुषों को वह वन्दनीय समझता 
था, अतः शक्ति प्राप्त करने के लिए किसी भी उपाय का अवलम्बन करना उचित 
समझता था | उसके इस दृष्टिकोण के कारण, धामिक प्रभाव से सर्वथा मुक्त, कोरी 
सांसारिक सफलता को महत्व देने वाले भौतिक और धर्महीन राजनीतिशास्त्र का 
जन्म हुआ। 

सेकियावेली का धमं के प्रति दृष्टिको ण---राज्य की आवश्यकता के लिए धर्म- 
विरुद्ध कार्यों का प्रबल समर्थक होने पर भी वह राजनीतिक दृष्टि से धर्म को बड़ा 
उपयोगी समझता है, क्योंकि धर्म के भय से लोग राज्य के नियमों का पालन करते हैं। 
saat यह मत है कि “धामिक नियमों का पालन गणराज्यों को महत्ता का कारण 
होता है, इनकी उपेक्षा राज्यों के विनाश को उत्पन्न करती हे॥ जो राजा और 
गणराज्य अपने को बनाए रखना चाहते हैं, उन्हें धामिक विधियों की पवित्रता को 
सुरक्षित रखना चाहिए, इनके प्रति उचित श्रद्धा का व्यवहार करना चाहिए।' राज्य 
में धर्म की महत्ता उसकी दृष्टि में इसलिए है कि यह्‌ सभ्य समाज का आधार है, लोग 
शासकों द्वारा बनाए हुए नियमों की कई बार उपेक्षा करते हैं, किन्तु धर्म के दैवीय 
नियमों को ईश्वरीय आदेश समझकर उनका उल्लंघन नहीं करते | 

सामान्य रूप से धर्म का समर्थक होते हुए भी वह ईसाइयत का कड़ा आलोचक 
है । वह यह मानता है कि ईसाइयत के नग्नता आदि के गुणों को अपनाने पर्‌ बल देने वाले 
धामिक सिद्धान्तो ते इटलीवासियों को भीरु तथा दब्बू बना दिया है। 

मेकियाग्रेली के समय के पोप अव्वल दर्जे के धूर्त और दुराचारी थे। वह उनका 
बिरोधी केवल इसलिए नहीं था कि वे अधामिक थे, किन्तु इसलिए भी था कि वे इटली 
की एकता में बाधक थे; अतः वह पोपों का विरोधी था। चच और धमं के सम्बन्ध में 
उसकी यह धारणा थी कि यह राज्य से स्वतन्त्र और उसके ऊपर अधिकार रखने वाला 
तथा उसे नियन्त्रित करने वाला नहीं होना चाहिए, किन्तु उसके उद्देश्यों को पुरा करने 


1. “Where the safety of one’s country is at stake, there must 
be no consideration of what is just or unjust, merciful or cruel, glorious 
or shameful; on the contrary, everything must be disregarded save that 
course which will save her life and maintain her independence.” 

3 —Dunning, p. 300. 
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वाला होना चाहिए तथा इसे राज्य के अधीन रहना चाहिए | 

आलोचना--मेकियावेली ने धर्म और नीतिशास्त्र की घोर उपेक्षा की है । वह 
इनका उपयोग उसी हद तक वांछनीय समझता था, जहाँ तक ये राजा के लिए या राज्य 
के लिए उपयोगी हों | इटली की तत्कालीन परिस्थितियों से उसकी दृष्टि इतनी सीमित 
और मर्यादित हो चुकी थी कि वह मानव-समाज में इनका सही महत्व आंकने में सर्वया 
असमर्थ था | इस विषय में सैवाइन ने सत्य ही लिखा है--“यह निश्चित है कि १६वीं 
शताब्दी के आरम्भ में मेकियावेली ने योरोपीय विचारधारा को बिलकुल गलत रूप में 
चित्रित किया। saat दो पुस्तकें लिखेजाने के दस वर्ष के भीतर ही 'प्रोटेस्टेण्ट 
धार्मिक सुधार आन्दोलन के कारण राजनीति श्रौर' राजनीतिक चिन्तन मध्ययुग की 
अपेक्षा घर्स से श्रधिक सम्बद्ध हो गया ।1 मेकियावेली का ऐसा विचार इटली की 
सामयिक परिस्थितियों के कारण था । यदि वह किसी दूसरे देश में होता या धर्मसुधार 
आन्दोलन के बाद लिखता तो वह धर्म की ऐसी उपेक्षा न करता । 


राज्य का प्रादुर्माव और स्वरूप 


मानव-स्वभाव की दानवता और दुष्टता में अगाध विश्वास रखने के कारण वह 
राज्य के आविर्भाव का कारण मनुष्य का स्वार्थ समझता है। व्यक्ति शक्ति का पुजारी 
है, अत: वह अपनी शक्ति और राज्य को बढ़ाना चाहता है । राज्य की मुख्य विशेषता 
इसका निरन्तर विस्तार करना है | कोई राज्य स्थिर नहीं रह सकता, उसका विस्तार 
होना अवश्यम्भावी है। 

'प्रिस' में पहले राज्य की प्राप्ति के उपायों का प्रतिपादन प्राचीन ईरान, रोम 
तथा यूनान के इतिहास में महत्वपूर्ण कार्यं करने वाले साइरस, रोमुलस, डेरियस के 
उदाहरणों से स्पष्ट किया गया है। इन्होंने अपनी योग्यता और साधनों से राज्य का 
निर्माण किया था । राज्य प्राप्त कर लेने के वाद राजा अपनी शक्ति बढ़ाने की कभी न 
पूरी होने वाली तृष्णा के कारण राज्य-विस्तार के लिए बाधित है। रोमन गणराज्य 
के इतिहास के आधार पर उसने गणराज्यों की शक्ति का विस्तार करने के लिए निम्न 
पाँच बातें आवश्यक मानी हैं-- 

(१) नगर की जनसंख्या में वृद्धि करना । 

(२) मित्रो की प्राप्ति। 

(३) विजित प्रदेशों में उपनित्रेश बसाना । 
(४) किलों पर घेरे डालने की नीति के स्यान पर खुले मैदानो में जमकर 

1. “At all events it is certain that Machiavelli misrepresented 
completely the state of European thought at. the beginning of the 
sixteenth century. हक His two books were written within ten years of 
the day on which Martin Luther nailed his thesis to the door of the 
Church in Wittenberg and it was the effect of the Protestant 
Reformation to involve politics and political thought more closely with 


क कल 
religion. —Sabine, 0. 352, 
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लड़ाई करने की नीति अपनाना | 

(५) सुशिक्षित सेना को रखना । 

राज्य की महत्ता का आधार वह भौतिक शाक्त तथा छल-कपट दोनों को ही 
समझता था । इन दोनों में छल-कपट अधिक महत्वपूर्ण है, क्योंकि शक्ति कपट के बिना 
अपना उद्देश्य पूरा करने के लिए पर्याप्त नहीं होती, किन्तु कपट शक्षित के विना भी 
सफल हो जाता है । 


राजा का कत्तव्य और आचरण 


प्लेटो का आदर्श नरेश कामिनी-काँचन के मोह से ऊपर उठा हुआ दार्गेनिक 
राजा था, किन्तु मे कियावेली का श्रादशं राजा वह है जो (कहीं भी उपायों से राजनीतिक 
शक्ति प्राप्त करके उसका निरन्तर विस्तार करता है। उसने प्रिस में राजा को अपना 
राज्य बनाए रखने की बहुमूल्य शिक्षाएँ दी हैं। इस विषय में उसकी मुख्य शिक्षाएँ 
निम्नलिखित हैं-- 

(१) मनुष्य मानवीयता और पशुता के अंजों से मिलकर बनता है, उसमें देवी 
तथा ग्रासुरी--दोनों प्रकार के तत्व विद्यमान हैं। अतः राजा को इन दोनों के साथ 
व्यवहार करने के उपायों का ज्ञान होना चाहिए। 

(२) राजा में शेर की शूरता ate लोमड़ी की चालाकी होनी चाहिए ताकि 
वह शेर की तरह दूसरों के Heal में फंसने से तथा लोमड़ी की तरह भेड़ियों द्वारा उठाए 
जाने से बच सके |! 

(३) मनुष्य स्वभावतः बुरा होता है और वह स्वयं धर्मं के अनुसार आचरण 
नहीं करता, अतः राजा के लिए भी मनुष्यों के साथ धर्म का पालन आवश्यक नहीं है। 

(४) राजा को ऊचे दर्जे का बहुरूपिया और ढोंगी होना चाहिए, उसे शत्रुओं 
को मारकर उनके लिए आँसू बहाने चाहिएँ | 

(५) राजा को ऊपर से यह दिखाना चाहिए कि वह दयालु है, वचनों का पालन 
करने वाला, सच्चा और धामिक है, किन्तु उसे वास्तव में ऐसा होना चाहिए कि 
आवश्यकता पड़ने पर वह क्रूरता, विश्‍वासघात, अधर्म और अनीति के सभी अनैतिक 
कार्य कर सके।' 


1. “Since a prince should know how to use the beast’s nature 
wisely, he ought of beasts to choose both the lion and the fox; for the 
lion cannot guard himself from the toils, nor the fox from the wolves. 
He must therefore be a fox to discern the toils, and a lion to drive 
off wolves.” —The Prince, Chap. 18. 

2. “Therefore it is unnecessary for a prince to have all the 
good qualities I have enumerated, but it is very necessary to appear 
to have them. And I shall dare to say this also that to have them 
and always observe them is injurious, and that to appear to have 
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(६) प्रत्येक राजा को दयालु होते हुए भी इस बात का ध्यान रखना चाहिए कि 
कोई उसकी क्षमाशीलता का अनुचित लाभ न उठाए | 
(७) नए राज्यों में नरेश को क्रूर हाने स नहीं डरना चाहि 


का आतंक सदैव बना रहना चाहिए 
(८) राजा को अपने वचनों का पालन उसी समथ तक करना चाहिए, जब 


ए; प्रजा में राजा 


तक उसे कोई हानि या घाटा न हा । 
(६) राजा को यशोलाभ प्राप्त करने के लिए सदैव प्रयत्न करना चाहिए और 


ऐसी कोशिश की जानी चाहिए कि बह प्रजा की घृणा का पात्र न वने। इससे बचने के 
लिए राज्य के नागरिकों की सम्पत्ति नहीं छीननी चाहिए, स्त्रियों का सतीत्व भंग नहीं 
करना चाहिए 

(१०) उसे उपयुक्त समय पर प्रतिवर्ष प्रजा के मनोरंजन के लिए Fat की 
व्यवस्था करनी चाहिए | 

(११) राजा को दण्ड आदि देने का अप्रिय कार्य अपने अफसरों द्वारा कराना 
चाहिए, क्योंकि इसके कारण होने वाली बदनामी अफसरों पर पड़ेगी । इसके विपरीत 
प्रजा को प्रसन्न करने वाले कार्य--पुरस्कारों, उपाधियों का वितरण स्वयं करना चाहिए 
ताकि वह जनता में अधिक लोकप्रिय हो । 

(१२) राजा को साहित्य और संगीत का संरक्षक, कलाकार का सम्मान करन 
वाला तथा गुणग्राहक होना चाहिए | 

(१३) राजा को मन्तरियों के चुनने में बड़ी सावधानी वरतनी चाहिए, चापलूसों 
से बचा रहना चाहिए | 

(१४) उसे प्रजा का दिमाग बड़ी योजनाओं में लगाए रहना चाहिए। 

(१५) जब वह किसी नए राज्य पर अधिकार करे तो उसे वहाँ के पुराने 
संविधान तथा निथमों में कोई परिवर्तन नहीं करना चाहिए | 


शासंन-पद्धति के विभिन्न प्रकार 


प्रायः भेकियावेली राजतन्त्र का पक्षपाती समझा जाता है | इस धारणा का मुख्य 
आधार उसका सुप्रसिद्ध wa ‘fa’ (The Prince) है। इसमें उसने राजा को 
आवश्यकता पड़ते पर समस्त नेतिक बन्धनों से ऊपर उठकर शक्तिशाली राज्य 
स्थापित करने के लिए उपयुक्त परामर्श दिए हैं। वह फ्रांस, स्पेन तथा इंगलैण्ड के 
सुदृढ़ एवं शक्तिशाली राजतन्तों का प्रशंसक था। इटली के अनेक राज्यों में विभक्त 
होने के कारण वह इसके उद्धार के लिए भी यहाँ प्रबल राजतन्त्र की स्थापना को 


them is useful; (0 appear merciful, faithful, humane, religious, upright 

and to be 50, but with a mind so framed that should you require not 

to be 50, you may be able and know how to change to the opposite 
—Dunning, 0. 34 
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आवश्यक समझता था | 

किन्तु वह राजतन्त्र्‌ को ही सर्वेश्रेष्ठ शासन-व्यवस्था नहीं समझता था; यह बात 
“डिस्कोर्सेज' में उसके विभिन्न प्रकार की शासन-प्रणालियों के वर्गीकरण और इनके 
गुण-दोषों के विवेचन से स्पष्ट होती है। इस वर्गीकरण में वह अरस्तू का अनुसरण 
करता है। उसके मतानुसार शासन-प्रणालियों के तीत मुख्य भेद निम्नलिखित हैँ 

१. राजतन्त्र ( Monarchy) 

२. कुलीनतन्त्र (Aristocracy) 

३. वैध प्रजातन्व (Constitutional Monarchy) 
इसके तीन विकृत रूप ये हैं--- 

१. तानाशाही (Tyranny) 

२. अल्पजनतन्त्र या धनिकतन्त्र (Oligarchy) 

३. प्रजातन्त्र (Democracy) 

सेकियावेली मिश्चित शासन-प्रणाली (Mixed Government) को सर्वोत्तम 
तथा सङ्गे ग्रधिक स्थिर समझता है। उसने tna’ में राजतन्त्र का विवेचन किया है 
और “डिस्को सँज्ञ' में गणराज्य का | 

गणराज्य के गुण--डनिंग के मतानुसार अरस्तू की भाँति उसका झुकाव 
गणराज्य प्रणाली की ओर है। उसके मत में जहाँ सामान्य रूप से आथिक समानता पाई 
जाती हो, वहाँ गणराज्य (Commonwealth) को प्रणाली न केवल सर्वोत्तम हैं, किन्तु 
इस अवस्था में केवल यही पद्धति सम्भव हो सकती है। वह निम्नलिखित कारणों के 
ग्राधार पर गणराज्य को राजतन्त्र से उत्कृष्ट समझता है-- 

(१) अरस्तू की भाँति उसकी भी यह धारणा है कि समग्र रूप से जनता एक 
राजा से अधिक समझदार होती है। उसके निर्णय अच्छे होते हैं । जनता का निर्णय 
ईश्वर का निर्णय होता है। 

(२) अधिकारियों का चुनाव और व्यक्तियों का सम्मात करनेमें जनता का 
निर्णय सामान्य रूप से ठीक होता है। 

(३) राजा भले ही राजनीतिक और कानूनी संस्थाओं की स्थापना करने में 
अधिक सफल हो, किन्तु उन्हें बनाए रखने की क्षमता गणराज्य में अधिक होती है। 

(४) गणराज्य राजाओं की अपेक्षा सन्धियों के पालन का कार्यं अधिक सफलता- 
पूर्वक कर सकते हैं, क्योंकि राजा जव चाहे अपनी सन्धि भंग कर सकता है, किन्तु 
गण राज्यों में सन्धियों को पुष्ट अथवा भंग करने के लिए सब नागरिकों की सहमति 
आवश्यक होती है। दूसरे देश सन्धि-पालन के लिए राजतन्त की अपेक्षा गणराज्य पर 
अधिक भरोसा रख सकते हैं | आख हे 

(५) गणराज्य इसलिए भी श्रेष्ठ है कि इसमें सभी व्यक्तियों को शासन में भाग 
लेने का अवसर मिलता है | 

गणराज्य के दोष--मेकियावेली गणतन्त्र के गुणों के साथ उसके दोषों को भी 
समझता है तथा उनके निवारण के लिए अग्रलिखित कुछ उपायों का भी निर्देश 


करता है--- 


PES kas 
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(१) गणराज्यों का पहला दोष यह हैकि संकटकाल की परिस्थितियों का 
सामना करने की सामर्थ्य उनमें नहीं होती। ऐसे समय में गणराज्या म॑ शक्तिशाली 
व्यवित का शासन होना चाहिए। है 

(२) दूसरा दोष गणराज्य में सरकारी पदों पर किसी भी एक व्यक्ति का 
नियन्त्रण न होने से इनका अन्यायी हो जाना है । गणराज्य में ऐसे अधिकारियों के कार्यों 
की जाँच करने और दण्ड देने की व्यवस्था होनी चाहिए | 

(३) तौत्तरा दोष दलबन्दी का है। गणराज्यों में ऐसा होना स्वाभाविक है । 
उसके मतानुसार प्रत्येक दल को अपने विचारों को प्रकट करने में पूरी स्वतन्त्रता देनी 
चाहिए । यदि इसे रोका जाएगा तो असन्तोष की आग किसी भी समय विद्रोह के रूप में 
फूट सकती है । दलवन्दी के कारण राज्य में फूट न पड़े, इसके लिए यह आवश्यक है कि 
राज्य की जनसंख्या एक ही जाति की हो । विजातीय तत्व होने से उनकी संस्कृति एवं 
सामाजिक परम्पराएँ भिन्न होंगी। इनके पारस्परिक संघर्ष से उत्पन्न होने वाली 
अव्यवस्था गणराज्य को विघटित कर देगी, अतः गणराज्य में सजातीय तत्वों (Homo- 
gencous elements) की प्रधानता होनी चाहिए | 

राजतन्त्र के सम्बन्ध में उसका यह विचार है कि निर्वाचित राजतन्त्र स्वतन्त्रता 
को सुरक्षित बनाए रखने का सबसे प्रभावशाली साधन है। इसमें कुलीनतन्त्र की अपेक्षा 
आन्तरिक झगड़े कम होते हैं। वह भूमिपति सामन्तों या जमीन रखने वाले सरदारों 
द्वारा संचालित की जाने वाली शासन-प्रणाली (Gentilnomini) का घोर विरोधी है । 
सामन्तों के पास स्वतन्त्र शक्ति एवं दुर्ग होने से सामाजिक व्यवस्था और शासन का 
चलाना असम्भव हो जाता है । 

उपर्युक्त विवरण से स्पष्ट है कि शासन-प्रणाली के सम्बन्ध में मेकियावेली का 
विचार है कि विभिन्न समयों और विभिन्न परिस्थितियों में विविध प्रकार की शासन- 
प्रणालियाँ उपयुक्त होती हैं, कोई शासन-प्रणाली सव परिस्थितियों के लिए ठीक नहीं 
होती | विभिन्न शासन-प्रणालियों में उसका झुकाव समानता रखने वाले नागरिकों के 
गणराज्य की ओर है। 


कानून का विचार 


मध्ययुग में ईश्वरीय (Divine) और प्राकृतिक कानून (Natural 199) की 
सत्ता स्वीकार की जाती थी । मेकियावेली इन दोनों को नहीं मानता @ 
केवल एक ही उद्देश्य शक्ति और सत्ता को प्राप्त करना मानता है, अत 
प्राप्ति में सहायक ईश्व रीय कानून को मानने की आवश्यकता नहीं है। 

प्राकृतिक कानून का अभिप्राय यह है कि न्यायोचित मानवीय आचरण और 
व्यवहार के कुछ शाश्वत नियम हैं, इनका पालन प्रत्येक भले आदमी को करना चाहिए। 
मेकियावेली इनको भी नहीं मानता है, क्योंकि उसकी दृष्टि में मनुष्य का उद्देश्य शक्ति 
और ख्याति की प्राप्ति है और उसके चरित्र का मूल्यांकन और आचरण के नियमों का 


। वह मानव का 
: उसेमोक्षकी 
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उपयुक्त दोनो प्रकार के कानूनों के विचार को न मानते हुए भी, मेकियावेली 
राज्य द्वारा नागरिकों के आचरण के नियन्त्रण के लिए बनाए गए नियमों तथा काननों 
की महत्ता को स्वीकार करता है | उसके मत में “र/ज्य की स्थापना और संरक्षण इसके 
कानून की उत्कृष्टता पर निभंर है। नागरिकों के सब गुणों का मूलस्रोत कानून है। 
राजतन्त्र में भी स्थायी शासन की सवे बड़ी शर्ते यह्‌ है कि यह कानून द्वारा नियन्त्रित 
होता चाहिए ।” मेकियावेली इस वात पर बड़ा वल देता है कि सरकारी अधिकारियों 
हारा किए जाने वाले हिंसा के अवैध कार्यों को रोकने के लिए कानूनी व्यवस्था होती 
चाहिए | शक्ति का परम उपासक होते हुए भी मेकियावेली यह समझता था कि इसके 
प्रयोग की सीमाएँ हैं, राज्य केवल बल या भय पर आधारित नहीं होता, उसको 
सुप्रतिष्ठित करने के लिए कानून भी आवश्यक हे । अतः राज्य के लिए बुद्धिमान 
कानून-निर्माता होता चाहिए । वह कानून के नियमों द्वारा न केवल नागरिकों के कार्यों 
का नियन्त्रण करता है, किन्तु उनमें नैतिक गुणों के विकास का और चरित्रःनिर्माण का 
भी कार्य करता है। 


मेकियावेली के विचारों की विशेषताएँ 


१. मध्ययुगीन विचारधारा से विच्छेद---उसके विचारों की पहली और बड़ी 
विशेषता यह है कि उसके विचार प्राचीन व मध्यकालीन विचारों की परम्परा से सर्वथा 
भिन्न हैं, उसके साथ डतिग के शब्दों में, मध्ययुग की विचार-पद्धति को समाप्ति और 
आधुनिक विचारों का सुत्रपात होता हे ।' मध्ययुग में राजनीतिशास्त्र के विचारकों ने 
प्रधान रूप से इन समस्याओं तथा प्रश्नों पर विचार किया था--धर्मसत्ता और राजसत्ता 
का पारस्परिक सम्वन्ध, दो शक्तियों और दो तलवारों का सिद्धान्त, राजकीय मामलों 
में तथा राजाओं और सम्राट्‌ के धामिक मामलों में पोप द्वारा हस्तक्षेप करने के अधिकार 
तथा दोनों के अधिकारःक्षेत्र, राज्य पर पोपों की प्रभूता के दावों के पक्ष-विपक्ष में दी 
जाने वाली प्रधान युक्तियों का खण्डन-मण्डन, पीटर द्वारा पोप को चर्चे का अधिकार 
दिए जाने के दावे की तथा कार्स्टैण्टाइन द्वारा चर्चे को राज्य का दान करने के तरको 
की समीक्षा | 

किन्तु मेकियावेली की रचनाओं में उपर्युक्त विचारों में से एक भी विचार नहीं 
पाया जाता है । उसने कहीं भी दो शक्तियों के सिद्धान्त की तथा मध्ययुग के अन्य विषयों 
की चर्चा नहीं की। उसके ग्रन्थ पढ़ते हुए हमें यह प्रतीत नहीं होता कि हम मध्ययुग में 
हें । ऐसा लगता है कि हम सर्वथा नए युग.और नए लोक में आ गए हें | 

२. एतिहासिक पद्धति---मध्ययू ग में घामिक और राजनीतिक सभी प्रकार 
की समस्याग्ों का चिन्तन स्कालेस्टिक (Scholastic) पद्धति के ग्राधार पर किया जाता 
था, पुर्व पक्ष के रूप में विरोधी पक्ष की सभी युक्तियों को देने के बाद उत्तर पक्ष के रूप 


1. “It is quite as accurate to say that he ends the mediaeval 


era that he begins the modern.” —Dunning, 0. 324. 
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में उनका खण्डन प्रबल तको के आधार पर किया जाता था। मेकियावेली ने इस पद्धति 
का परित्याग करते हुए ऐतिहासिक पद्धति का अनुसरण किया । उसका यह मत था कि 
सभी देशों और कालों में मनुष्य का स्वभाव एक जैसा रहता है, वह एक ही,प्रकार के 
उद्देश्यों से संचालित होता है तया उसकी एक ही प्रकार की समस्याओं का समाधान 
भतकाल के गम्भीर अनुशीलन से हो सकता है और इसके आधार पर आगे होने वाली 
घटनाओं के सम्बन्ध में भविष्यवाणी भी की जा सकती है। उसने इस दृष्टि से प्राचीन 
यनान और रोम के इतिहास का अध्ययन किया, लिवी के रोमन इतिहासविषयक सुप्रसिद्ध 
ग्रन्थ पर व्याख्या लिखी और faa’ में अपने प्रत्येक मन्तव्य को रोम और यूनान के 
प्राचीन इतिहास के उदाहरणों से पुष्ट किया। मेकियावेली ने अपने समय की 
परिस्थितियों को देखते हुए पहले से कुछ सिद्धान्त निश्चित कर लिए हैं और इनके 
समर्थन के लिए वह्‌ प्राचीन इतिहास से प्रमाणों को ढूँढता है। 

३. संकीर्ण दृष्टिकोण, केवल शासन-कला का प्रतिपादन--अरस्तू और 
मेकियावेली दोनों ऐतिहासिक पद्धति (Historical Method) का अनुसरण करते हैं, 
किन्तु दोनों में एक बड़ा अन्तर यह है कि अरस्तू शासन-प्रवन्ध के विषयों का प्रतिपादन 
करते हुए भी राजनीतिशास्त्र के मौलिक प्रश्नों का तत्वचिन्तन करता है; किन्तु 
मेकियावेली का दृष्टिकोण अत्यन्त संकुचित है, उसका तत्वदर्शन केवल इस बात तक 
सीमित है कि शासन की प्राप्ति और उसका संचालन किस प्रकार होना चाहिए और 
इसमें भी वह शासक के दृष्टिकोण से ही विचार करता है। उसके foe’ में इस बात का 
प्रतिपादन है कि किसी व्यक्ति को किन उपायों से राज्य लेना चाहिए और किन विधियों 
से उसको सुदृढ़ एवं विस्तृत बताया जाना चाहिए। उसके ग्रन्थ 'डिस्कोर्सेज' 
(Discourses) में इसका विवेचन है कि एक स्वतन्त्र नगर गणराज्य तथा साम्राज्य का 
निर्माण किस प्रकार कर सकता है । 

४. राजनीति का नेतिकता श्रोरधमं से पृथक्करण--मेकियावेली के विचा र 
की प्रधान विशेषता राजनीतिशास्त्रको नीतिशास्त्र और धर्मशास्त्र के प्रभाव से सर्वथा 
SER और स्वतन्त्र दा है। उससे पहले के विचारकों का राजनीतिक चिन्तन 
Bi i nF ee म को तिलांजलि दी, धर्म को धता 

का मी स्‌ as) में प्रभुता पद से वंचित on । वह 'जिसकी 
य करने और सुदृढ़ बनाने oe ED ss Hae भता 
आ aaa oe ए सब प्रकार की अनीति, अधर्म, कुकर्म, पाप, 
त, हत्या, हिसा और क्रूरता जायज है। 
ser (7४/४७) ही sok LETS (Rational) नीर 
प्रमाणवाद के तथा बाइबल शोर ईसाई | ४५५७८ Cc DNR ee [i 
आधार पर किया जाता था । उसने नाता ee es) EBA) 
सोटी से a उपेक्षा कर बुद्धि और विवेक की 
कसौटी से ही सब प्रश्तों पर विचार करना शुरू किया। वह व्यक्ति के साम्पत्तिक 


अधिकारों का भी प्रबल समर्थक था। 
: है ७ 0-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 
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मेकियावेली ११७ 
भेकियावेली की विचारधारा के दोष--मेकियावेली की विचारधारा के दोष 
निम्नलिखित हैँ 

(१) इसका पहला दोष एकांगी दृष्टिकोण है। मनुष्य में देव और दानव दोनों 
के अंश हैं, किन्तु दानवीय अंश को प्रधानता देते हुए उसने उसके मानवीय या दिव्यांश 
की उपेक्षा की है, उसकी अच्छाइयों की ओर दृष्टिपात नहीं किया। 

(२) दूसरा दोष धर्म और नीति की घोर उपेक्षा है। वह इनका उपयोग उसी 
हृद तक वांछनीय समझता था जहाँ तक ये राजा केलिए या राज्य के लिए उपयोगी 
हों । इटली के उस समय के वातावरण के कारण उसका दृष्टिकोण इतना सीमित और 
मर्यादित हो चुका था कि वह मानव-समाज में धर्म और नीति का सही महत्व आंकते में 
सर्वथा असमर्थ था। 

(३) तीसरा दोष ऐतिहासिक पद्धति का गलत प्रयोग है। उसने भूतकालीन 
इतिहास के निष्पक्ष और तुलनात्मक अध्ययन के आधार पर अपने मन्तव्य और सिद्धान्त 
निश्चित नहीं किए, किन्तु अपने अनूभव से कुछ सिद्धान्त निश्चित कर लेने पर, इन्हें 
पुष्ट करने के लिए उसने इतिहास में से उदाहरण é | 

(४) चौथा दोष राजनीतिशास्त्र के मौलिक प्रइनों की उपेक्षा है। उसने अपने 
दोनों ग्रन्थों में राज्य के स्वरूप, उद्देश्य व शासन के विभिन्‍न अंगों के पारस्परिक 
सम्बन्धों पर कोई प्रकाश नहीं डाला | वह राज्यविषयक आधारभूत प्रश्नों के सम्बन्ध 
में सर्वथा मौन है । उसका “प्रिंस” मुख्य रूप से इस बात की चर्चा करता है कि राजा 
राज्य को किस प्रकार हस्तगत करे, अपनी सत्ता सुदृढ़ बनाने के लिए किन उपायों का 
अवलम्बन करे तथा अपने प्रदेश की वृद्धि और संरक्षण कैसे करे। * डिस्कोर्सेज' 
(Discourses) में गणराज्यों द्वारा प्रादेशिक विस्तार तथा संरक्षण के एवं इसे सुरक्षित 
रखने के उपायों का ही वर्णन है। 


आधुनिक राजनीतिशास्त्र का जनक (पिता) मैकियावेली : उसकी देने 


मेकियावेली को आधुनिक राजनीतिशास्त्र का जनक या पिता कहा जाता है ।इसका 
अभिप्राय यह है कि उसके विचारों ते आधुनिक राजनीतिक विचारों को बहुत अधिक 
प्रभावित किया है। उसके राजनीतिक चिन्तन में गम्भीर दोषों के होते हुए भी उसने 
राजनीतिशास्त्र को कई महत्वपूर्ण और उल्लेखनीय देनें दी हैं जिनके कारण उसे 
आधुनिक राजनीति का जनक कहा जाता है। उप्तकी ये देने निम्नलिखित हैं-- 

१. धर्मनिरपेक्ष राजनीतिशास्त्र--उसकी पहली देन राजनीति का धर्म और 
नीतिशास्त्र से सम्बन्ध विच्छिन्न करना है। उससे पहले धर्म न केवल राजतीति से संयुक्त 
था, किन्तु कई वार उस पर हावी भी हो जाता था। उसने सवेप्रथम धर्मनिरपेक्ष 
(Secular) राजनीतिशास्त्र को जन्म दिया | र 

२. वेयक्तिक ale सावंजनिक नं तिकता में भेद और दोहरा ने तिक मानदण्ड 
(Double Standard of Morality)-—उसकी दूसरी देन वैयक्तिक और सार्वजनिक 
नैतिकता में भेद स्थापित करना और दोहरे नेतिक मानदण्ड का निर्माण करना था। 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 
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११८ प्रमुख राजनीतिक विचा रकं 


वेयक्तिक रूप से अपने स्वार्थ के लिए झूठ बोलना, विश्‍वासघात, क्रूरता, चोरी और 
हत्या महापाप हैं, किन्तु राज्य के हित की दृष्टि से ये सव कार्य न्यायोचित हैं । उसके 
इस सिद्धान्त का यह परिणाम हुआ कि राजनीति और देश-भकित के नाम पर सभी 
प्रकार के कुकर्म किए जाने में कोई दोष नहीं समझा जाने लगा । 

३. यथार्थवाद (1२०४॥७॥)--उसकी तीसरी देन यथार्थवाद की थी । राज- 
नीतिशास्त्र का इतिहास लिखते वाजे एक सुप्रसिद्ध श्रमेरिकत लेखक गंटिल (Gettel) 

` ने उसे पहला यथार्थवादी कहा है । वह यह विश्वास करता था कि राज्य की सत्ता 
केवल अपने लिए ही है, इसे केवल अपने संरक्षण और संवर्द्धन के लिए सभी प्रकार के 
साधनों का प्रयोग करने का अधिकार है। इसके साथ ही उसने अपने यथार्थवाद के 
कारण राजनीतिक अध्ययन को नई दिशा प्रदान की। उससे पहले इसका अध्ययन 
बाइबल के TAA, ईसाई धर्मगुरुओं के ग्रन्थों के आधार पर होता था। यह केवल हवाई 
चिन्तन था | उसने इसका सम्बन्ध वास्तविक परिस्थितियों के साथ जोड़ा और इनके 
अध्ययन के आधार पर राजनीतिक चिन्तन प्रारम्भ किया। वह्‌ अरस्तू के वाद राजनीति 
के सिद्धान्त और व्यवहार में सामंजस्य स्थापित करने वाला पहला विचारक था । 

४. राज्य की प्रभुसत्ता का विचार--उसकी चौथी देन राज्य सम्बन्धी नवीन 
सिद्धान्त थे । वस्तुतः राज्य की वर्तमान कल्पना का जन्मदाता उसी को मानना चाहिए । 
सेबाइन (Sabine) के मतानुसार, “सर्वोच्च राजनीतिक संस्था के रूप में 'राज्य' शब्द 
का प्रयोग आधुनिक भाषाओं में उसी की रचनाओं द्वारा शुरू हुआ । वह राज्य को 
ऐसी संगठित शक्ति मानता था, जो अपने प्रदेश में सर्वोच्च अधिकार रखती हे और 
पड़ोसी राज्यों में प्रादेशिक विस्तार की नीति ग्रहण करती है । राज्य के प्रदेश में रहने 
वाले सभी व्यक्ति और संस्थाएँ राज्य द्वारा नियन्त्रित होती हैं। वह शासक की शक्ति 
को अविभाज्य और अखण्ड मानता था । इस प्रकार उसने राज्य की प्रभसत्ता के विचार 
(Sovereignty) का बीजारोपण किया ।”1 ५ 

५. मानव-स्वभाव की दुष्टता का सिद्धाग्त--पाँचवीं देन मानव-स्वभाव की 
दुष्टता का सिद्धान्त था। इसके आधार पर बाद में विचारकों ने कई महत्वपूर्ण परिणाम 
निकाले । हान्स ने मेकियावेली की भाँति मनुष्य को दुष्ट मानते हुए यह कहा कि इस 
कारण से दुःखी मनुष्य अपनी प्राकृतिक अवस्था में दुःखी था। इससे मुक्ति पाने के 

ee उसने एक सामाजिक समझौते (Social Contract) द्वारा राज्य का निर्माण 
या | 


1. “Machiavelli more than any other political thinker created the 
meaning that has been attached to the state in modern political usage. 
Even the word itself, the name of a sovereign political - b त 9 
appears to have been made current in the modern languages feral 
by his writings. The state as an Organised force, supreme in its र र 
territory and pursuing a conscious Policy of aggrandizement in a 
relations with other states, became not only the typical modern political 
institution, but increasingly the most powerful institution in modern 


society.” Sabi 
— pa, 
७ 0-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, bine. p- 351. 
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मेकियावेली ११ 


६. राष्ट्रीयता का सिद्ध *्त---उसको छठी देत राष्ट्रीयता का सिद्धान्त 
(Principle of Nationality) था। वह इटली के विभिन्न राज्यों का एकीकरण 
फ्रांस और स्पेन की भाँति एक शक्तिशाली राजा के नेतृत्व में करता चाहता था | उसका 
कहना था, “एक राष्ट्र तब तक कभी संयुक्त और सुखी नहीं हो सकता, जब तक कि 
वह एक शासक को न माने ।” 

७. आधुनिक एतिहासिक पद्धति का जन्मदाता डनिग के मतानुसार मेकियावेली 
ने अपने विचारों के प्रतिपादन में और राजनीतिक निष्कर्षो को निकालने में अपने समय | 
से सर्वथा भिन्त पद्धति का प्रयोग किया है। उसकी रचनाओं में मध्ययुग के विचारकों 
| और विधिशास्त्रियों की वाल की खाल निकालने वाली सूक्ष्म तथा शुष्क दार्शनिक युक्तियों 

का, वाइवल के प्रमाणों का कोई उल्लेख नहीं है। यह बात मेकियावेली के सुप्रसिद्ध ग्रन्थ 
fra’ और उससे केवल Yo वर्ष पहले लिखे गए रोजेलितस की रचना 'मोनाकिया' की 
तुलना करने से स्पष्ट हो जाएगा। दोनों में ऐसा आकाश-पाताल का महान्‌ अन्तर है 
कि यह नहीं प्रतीत होता है कि दोनों एक ही युग को रचना हें । मोनाकिया में हमें 
बार-बार धामिक और लौकिक सत्ताओं के सिद्धान्त की, पोप और सम्राट के सम्बन्धों की 
आध्यात्मिक और लौकिक शक्तियों के संघर्ष की, सम्राट्‌ कान्स्टॅण्टाइन के दान की चर्चा 
मिलती है किन्तु मेकियावेली की रचनाओं में इनका कोई वर्णेन नहीं है। वह न तो ईसाइयत 
के तथा चर्च के सुप्रसिद्ध विद्वानों (चर्चे फादर्स) की सम्मतियों का उल्लेख करता है 
और न ही ईसाई धमं के कानून के किसी ग्रन्थ का उद्धरण देता हे । उसकी रचना 
अपने समकालीन राजनीतिक सिद्धान्त की पद्धति से उसी प्रकार सर्वथा भिन्न थी, जैसे 
कोलम्बस की पृथ्वी को गोल मानने की कल्पना उस समय के भूगोलशास्त्र की 
- चिरकाल से स्वीकृत पद्धति से मौलिक भेद रखती थी ॥ 
| मेकियावेली की सम्मति में राजनीतिशास्त्र की सही पद्धति ऐतिहासिक पद्धति 
थी | उसका विश्वास था कि सब स्थानों और सब कालों में मनुष्य की प्रकृति एक जैसी 
रहती है। वे एक जैसे उद्देश्यों से प्रेरित होकर काम करते हैं और अपनी समस्याओं का 
समाधान भी एक जैसे उपायों से करते हैं। अतः अतीत का अध्ययन वर्तमान समय की 
आवश्यकताओं पर पुरा प्रकाश डाल सकता है और इसके आधार पर हम आगामी 
इतिहास के बारे में सही भविष्यवाणी कर सकते हें । उसने अपनी रचनाओं में यूनान 
और विशेष रूप से रोम के इतिहास को आधार बनाया है। उसकी यह ऐतिहासिक पद्धति | 
उस समय प्रचलित सूक्ष्म तके करने वाली दार्शनिक पद्धति (Scholastic Philosophy) 
से सर्वथा भिन्न थीं। पिछली पद्धति यह मानकर चलती थी कि ग्रीस तथा रोम के | 
(५ नास्तिक एवं ईसाइयत के आस्तिक युग में बड़ी चौड़ी खाई है और ग्रीस व रोम का 
इतिहास एवं अनुभव मनुष्य जाति के लिए बिलकुल बेकार है क्योंकि उन्हें भगवान्‌ के 


1. “His work was as completely disserved from the long 
accepted system of political theory as the contemporary work of 
Columbus was from the long accepted system of Geography.” 

-— Dunning, p. 291. 
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ज्ञात का अथवा इलहाम का कोई लाभ नहीं मिला था। मेकियावेली की ऐतिहासिक 
पद्ध ति वर्तमान युग में एक सुप्रतिष्ठित पद्धति है। इसका श्रीगणेश करने के कारण 
मेकियावेली को आधुनिक युग का जन्मदाता माना जाता है। 

८. राज्य की आधुनिक स्थिति का वर्णन--अरस्तू के बाद मेकियावेली पहला 
विचारक है जिसने राज्य की महत्वपूर्ण स्थिति का निरूपण किया और इस बात पर 
अधिक बल दिया कि मानव-जीवन की पूर्णता के लिए एक सुदृढ़ और संगठित राज्य की 


-आवश्यकता है। वह ऐसी सर्वोपरि सत्ता है जिसकी अधीनता में अन्य सारी संस्थाएँ | 


और संगठन रह सकते हैं। समाज की छोटी-बड़ी इकाइयां, चर्चे तथा अन्य संगठन 
राज्य के अधीन रहते हुए ही अपना कार्य अच्छे ढंग से कर सकते हैं | सँबाइन के शब्दों में 
किसी न्य विचारक Th ater मेकियाबेली ने श्रायुनिक राजनीति के संदर्भ सें राज्य 
की सबसे सही परिभाषा दी है। 

&. व्यक्तिवाद का समर्थन--मध्ययुग में चर्च सवसे अधिक महत्वपूर्ण था और 
व्यक्ति को कोई गरिमा नहीं दी जाती थी। वह या तो साम्राज्य का या रोम के चर्च का 
वशवर्ती था । उसका व्यक्तित्व इन दोनों संस्थाओं द्वारा दबा हुआ था । पुनर्जागरण 
आन्दोलन ने व्यक्ति के गौरव और महत्व को पुनः प्रतिष्ठापित किया और उसे संसार 
में अपनी शक्ति विस्तीर्ण करने के लिए प्रेरित और प्रोत्साहित किया । 

१०. यथार्थवादी राजनीति के प्र णेता--मेकियावेली का आधुनिक युग में एक बड़ा 

महत्व यह है कि उन्होंने उन सब बातों को नग्न सत्य के रूप में स्पष्ट रूप से प्रतिपादित 
किया, जिन्हें दुसरे विचारकों ने शब्दाडम्बर की ओट में छिपा दिया था | इसीलिए मैक्सी 
ने मेकियावेली को यथार्थवादी राजनीति का अग्रदूत कहा है। उनके शब्दों में “सभी, स्पष्ट- 
वादी राजनीतिक विचारक मेकियावेली की इस वात से सहमत हैं कि राज्य और राज्य 
की कला को व्यावहारिक दृष्टि से नैतिकता के उन नियमों के अनुसार चलाना सम्भव 
नहीं है जिन नियमों का पालन व्यक्ति अपने निजी जीवन में करते हैं। जब एक राज- 
नीतिक विचारक शक्कर में लपेटी गोलियों को चुपचाप निगलने से इनकार कर देता है 
और उनके कड़वेपन के सत्य को बता देता है तो हम उसे धन्यवाद नहीं देते; अपितु सदैव 
उसके विरुद्ध आवाज उठाते हैं और उसे ढोंगी भविष्यवक्ता कहकर पत्थर मारते हैं ।' 
मेकियावेली ने इस ढोंग के विरुद्ध आवाज उठाई। व्यक्ति और राज्य की नैतिकता 
को पृथक्‌ किया और राजतीति को उसके नग्न रूप में प्रस्तुत किया । इसीलिए 
मेकियावेली को यथार्थवादी राजनीति का जन्मदाता कहा जाता है । 

११. आथिक नियतिवाद (Economic Determinism)-—मक्सी ने इसे 
मेकियावेली के राजनीतिक चिन्तन की एक प्रधान विशेषता माना है। अरस्त ने 
नीतिशास्त्र और राजनीतिशास्त्र को पृथक्‌ करते हुए यह लिखा था कि राजनीतिक 
प्रक्रिओं में आथिक हितों का विचार ast महत्व रखता है । मेकियावेली 
ने इसी को पुष्ट करते हुए यह कहा कि मनुष्य सदैव भौतिक और आथिक 
लाभों के कारणों से प्रेरित होकर कार्य करते हैँ । उसकी सम्मति में स्वतन्त्रता, 
स्वशासन और मानव-अधिकारों के लिए aS जाने वाले सभी संघर्षो के मल में कोई- 
न-क्रोई आथिक कारण या आथिक प्रेरणा होती है। मेकि्रावेली की रचताओं 
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में यह विचार वारम्वार दोहराया गया है। यही विचार उसे राजनीतिशास्त्र 
के प्राचीन और मध्यकालीन विचारकों से पृथक्‌ करता है, क्योंकि अरस्तू आदि पुराने 
दार्शनिक यह मानते थे कि राज्य का प्रयोजन उत्तम जीवन बिताना है और विवेक-बुद्धि 
से मनुष्यों को ऐसा जीवन बिताने की और निःस्वार्थ भाव से इसे प्राप्त करने का प्रयास 
करने की प्रेरणा प्रदान की जा सकती है 1 उसकी यह विशेषता उसे उन मध्यकालीन 
विचारकों से भी पृथक्‌ करती है जो राज्य का एकमात्र प्रयोजन यही समझते थे कि वह 
इस भूमण्डल पर ईश्वर की इच्छा को कार्यान्वित और मनुष्यों को पारलौकिक 
जीवन के लिए तैयार करने का सा धन मात्र है |? 

१२. संघराज्य के प्रथम विचारक--मेकियावेली ने इटली में एक कॉमन- 
वेल्थ अथवा संघीय राज्य के निर्माण का भी विचार रखा था। उनकी यह कल्पना थी 
कि एक वार उनका आदर्श राजा विभिन्‍न राज्यों को अपनी अधीनता में लाकर एक 


. ऐसा संघीय राज्य बनाएगा जिसकी इकाइयों में भी प्रभुसत्ता और अधिकार कुछ अंशों 


में रहेंगे और इस तरह इटली में एक संघीय राष्ट्रीय राज्य की स्थापना हो सकती थी । 

वर्तमान युग में बड़े राज्यों के लिए संघीय व्यवस्था को अधिक उपयोगी समझा जाता है। 
मेकियावेली ने इस वात को बहुत पहले समझ लिया था और इटली के एकीकरण के 
लिए एक ऐसे संघ की स्थापना करने की कल्पना की थी । 

१३. श्रवसरवादिता--यह वर्तमान राजनीति की एक विशेषता मानी जाती 
है। मेकिथावेली ने अपने आदर्श राजा का यह बहुत बड़ा गुण माना है और उसे यह 
परामर्श दिया है कि वह पक्का अवसरवादी वनकर सब परिस्थितियों में अपना स्वार्थ 
सिद्ध करने और काम निकालने की कोशिश करे | उसे सिद्धान्तवाद का मोह छोड़ देता 
चाहिए और नँ तिक मामलों में अड़क र अपनी दुर्देशा नहीं करानी चाहिए। 

कोकर ने मेकियावेली को आधुनिक राजनीति का पिता मानने के दो कारण 
बताए हैं। पहला तो यह कि मेकियावेली ने जो कुछ लिखा है उसे पुष्ट करने के लिए 
धमं ग्रन्थों के प्रमाण नहीं दिए हैं अपितु इतिहास के उदाहरणों को प्रस्तुत किया है! 
दूसरा कारण यह है कि उन्होंने राजनीतिक want का विवेचन तत्कालीन धामिक, 
आध्यात्मिक ओर सामाजिक विचारों से मुक्त होकर किया है । इन्हीं कारणों से जोन्स 
ते मेकियावेली को राजनीतिक सिंद्धान्तों का विवेचक न होते हुए भी आधुनिक 


1. “It also differentiates him from the mediaevalists, who saw 
in the state only a means of effecting God’s will on earth and of pre- 
paring men for life after death.” — Maxey, 0. 137. 

2. “Machiavelli has been called the first modern political 
theorist chiefly because of his indifference to the truth of religion and 
exclusive appeal to secular experience and human reason.” 

—Coker, Readings in Political Philosophies, p. 225. 
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| 
| राजनीतिक सिद्धान्तों का जनक माना है ॥1 ह 
| अपने उपर्यक्त विचारों के कारण मेकियावेली को पहला आधूनिक राजनीतिक 
| दार्शनिक (First Me Political Philosopher) कहा जाता है। इसमें कोई 
| सन्देह नहीं कि वह राष्ट्रीय (National), सवंशक्तिमान्‌ तथा प्रभुसत्तासम्पन्न 
| (Sovereign) और धर्मनिरपेक्ष राज्य (Secular State) की कल्पना करने वाला 
पहला विचारक था । 


सेकियावेली का मूल्यांकन 
पोप सन्त पायस पंचम (१५६६-७२) ने १५५७ ई० में ईसाइयों के अध्ययन 
के लिए निषिद्ध पुस्तकों की सूची में सर्वोच्च स्थान मेकियावेली की कृतियों को दिया 
था, किन्तु इससे लोकप्रियता और प्रभाव में कोई कमी नहीं हुई थी। मध्यकालीन राजा 
और राजनीतिज्ञ इन्हें बड़े चाव से पढ़ते रहे और इनके अनुसार आचरण करते रहे। | 
foe’ सम्राट्‌ चार्ल्स पंचम, फ्रांस के राजा हेनरी तृतीय और चतुर्थ की प्रिय पुस्तक थी। | 
मुसोलिनी ने fre’ को अपने शोध का विषय चुना था। हिटलर ने इसमें प्रतिपादित । 
सिद्धान्तों पर क्रियात्मक आचरण किया। इस शताब्दी तक योरोप में राज्यविस्तार के 
लिए “प्रिस” में वणित साधनों का खूब प्रयोग होता रहा हे । 
मेकियावेली के अनैतिक सिद्धान्तो के कारण उसकी बड़ी कटु आलोचना होती | 
रही है । उसे धूतता, मक्कारी, धोखाधड़ी और शठता का प्रतीक माना जाता रहा है। | 
उसने स्वयमेव इस आरोप का उत्तर देते हुए कहा था कि “कोई व्यक्ति पुस्तक पढ़कर | 
अनैतिक बन गया हो, यह मैंने कभी नहीं सुना ।” उसने अपनी पुस्तक में वही वातें 
लिखी हैं, जो राजा अक्सर किया करते थे--किन्तु जिन पर पर्दा पडा रहता था | उसका 
बड़ा दोष यही है कि उसने उन कुकृत्यो को खोलकर रख दिया, जिन्हें राजा छिपकर 
किया करते थे। उसकी बड़ी विशेषता तत्कालीन राजनीतिक जीवन का यथार्थवादी 
| दृष्टिकोण से सूक्ष्म विश्लेषण करना था । एक अमरीकन लेखक मँक्सी ने इस विषय में 
| सत्य ही लिखा हे, “उसने राजनीति की नंतिकता को भ्रष्ट नहीं किया, वह तो सदियों 
पहले हो चुकी थी । किन्तु उसने प्रशंसनीय तथा निर्मम स्पष्टवादिता के साथ ऊँचे पदों 
पर प्रतिष्ठित व्यक्तियों में पाए जाने वाले पवित्र कपटों के दम्भपूर्ण ढोंग का पर्दाफाश 
किया | उसे इस बात का श्रेय देना चाहिए कि वह सच्चा उत्साही, देशभक्त तथा 
आधुनिक राष्ट्रीयता क एक भ्रग्रदूत था |” 


1. “Machiavelli more than any other individual and despite 
the fact that he is hardly a political theorist is the father of modern 
| political theory.” 
—W. T. Jones, A History of Political Thought, p. 128. 
2. “He did not demoralize politics, that had been done 
centuries before but he did debunk the sanctimonious cant of holy 
frauds in high places with a pitiless candour that is not undeserving 
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इटली का चाणक्य मेकियावेली १४६६ ई० में इटली के फ्लोरेंस नगर के एक 
सम्पन्न कुल में पैदा हुआ । उसने अपने गणराज्य के विदेश कार्यालय में नौकरी करते 
हुए काफी उच्चपद प्राप्त किए | वह फ्लोरेस का राजदूत बताकर कई देशों में भेजा 
गया | राजदूत के पद पर काम करते हुए उसे कूटनीति के दाँवपेचों और राजनीतिक 
पड्यन्तरों के अध्ययन का बहुमूल्य अवसर मिला | उसकी दो प्रसिद्ध पुस्तकें इतिहास की 
दस पुस्तकों पर व्याख्याएँ' और प्रिस हैं। 

डनिग ने मेकियावेली को अपने युग का शिशु कहा है। इसका यह आशय है कि 
बह अपने युग की निम्नलिखित राजनीतिक व बौद्धिक परिस्थितियों से प्रभावित हुआ : 

(१) राष्ट्रीयता की भावना, (२) शक्तिशाली राजतन्त्रों की स्थापना,, 
(३) कूटनीति, (४) पुनर्जागरण, (५) नैतिकता और राजनीति का पृथक्करण, 
(६) मानव की दानव के रूप में कल्पना | 

मेकियावेली मानव को दानव, घोर स्वार्थी, दुष्ट, कृतघ्त, चंचल, झूठा, कायर, 
लोभी, सम्पत्ति एवं सत्ता का लोलुप और भय से प्रभावित होने वाला समझता है। 

मेकियावेली राजतीति को नैतिकता और धर्म से सर्वथा पृथक समझता है। 
राजा के लिए धोखा और ढोंग जरूरी मानता है और कहता है कि यहाँ राजा में जहाँ 
एक ओर शेर का साहस होता चाहिए, वहाँ दूसरी ओर लोमड़ी की धूर्तता, मक्कारी 
और चालाकी भी आवश्यक है। वह राज्य की उत्पत्ति का कारण मनुष्य का स्वार्थ 
समझता है । व्यक्ति शक्ति का पुजारी है । अतः वह अपनी शक्ति और राज्य को बढ़ाना 
चाहता है | उसके अनुसार राजा को ऊचे दर्जे का बहुरूपिया और ढोंगी होना चाहिए | 
शत्रुओं को मारकर उनके लिए आँसू बहाने चाहिए । चापलूसों से सावधान रहना 
चाहिए । 

मेकियावेली के विचारों की प्रमुख विशेषताएँ ये हे 

(१) मध्ययुगीन विचारधारा से विच्छेद, (२) ऐतिहासिक पद्धति, (३) संकीर्ण 
दृष्टि और केवल शासन कला का प्रतिपादन, (४) राजनीति का नैतिकता और धर्म से 
पृथक्करण, (५) वुद्धिवाद, (६) व्यक्तिवाद | 

दोष--(१) एकांगी दृष्टिकोण, (२) धर्म और नीति की उपेक्षा, 
(३) ऐतिहासिक पद्धति का गलत प्रयोग, (४) मौलिक प्रश्नों की उपेक्षा । 

आधुनिक राजनीति के जन्मदाता के रूप में मेकियावेली की प्रमुख देने निम्न- 
लिखित हैं--(१) धर्मनिरपेक्ष राजनीतिशास्त्र, (२) वैयक्तिक और सार्वजनिक 
नैतिकता में भेद, (३) यथार्थवाद, (४) राज्य की प्रभुसत्ता का विचार, (५) मानव- 
स्वभाव की दुष्टता का सिद्धान्त, (६) राष्ट्रीयता का सिद्धान्त, (७) ऐतिहासिक पद्धति, 


ss Ee ee 
of administration. He must also be given credit for being a sincere 
and ardent patriot, and one ofthe fathers of modern nationalism. His 


passion for the practical 85 against the theoretical undoubtedly 
did much to rescue political thought from the scholastic obscurantism 


of Middle Ages’ and entitles him (0 recognition as the first, if not the 
noblest of the great pragmatists.”” —Maxey, p. 139. 
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॥(८) राज्य की आधुनिक स्थिति का प्रतिपादन, (६) व्यक्तिवाद, (१०) यथार्थवादी 


राजनीति, 
ध्वादिता । 


(१) 
(२) 
(३) 


(४) 
(५) 


(६) 


(११) आर्थिक नियतिवाद, (१२) संघराज्य का समर्थन, (१३) अवसर- 


प्रश्न 


मेकियावेली के राजनीतिक विचार मध्ययुग की समाप्ति तथा श्राधुनिक युग के आरम्भ 
के प्रतीक हैं । (राजस्थान, १६७९) 
यह कथन . किस सीमा तक उचित है कि मेकियावेली के राजनीतिक विचारों का 
ग्राधार शक्ति, इसकी प्राप्ति, विस्तार और बनाए रखना था। (राजस्थान, १ ९७८) 
मेक्रियावेली के श्रनुसार राज्य के हितों की सुरक्षा के लिए शासक को क्या उपाय 
करने चाहिए ? (राजस्थान, १९७७) 
मेकियावेली के राज्य के सिद्धान्त का परीक्षण कीजिए । (गोरखपुर, १९७७) 
आधुनिक राजनीतिक विचारक के रूप में मेकियावेली के महत्व का परीक्षण कीजिए 
(गोरखपुर, १९७६) 
बदर. को अपने काल का शिशु क्यों कहते हैं ? राज नीतिशास्त्र में उसकी बया 
देन 
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थामस हॉन्स [१५८८-१६७९ Fe | 


जीवनी--हाब्स राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र मे असाधारण महत्व रखता है। 

इंगलैण्ड में राज्य की समस्याओं पर गम्भीर विचार करके सुव्यवस्थित रूप से ग्रन्थ 
लिखने वाला वह पहला दार्शनिक था। उसका जन्म १५८८ ई० में इंगलँण्ड के दक्षिणी 
तट पर माम्जवरी में उस समय हुआ, जब स्पेन ने अपने विशाल समुद्री वेडे (Armada) 

से ब्रिटेन पर हमला किया था और सब लोग उस आक्रमण से डरे हुए थे। हॉब्स के 
एक जीवनी-लेखक ने लिखा है कि १५८८ के वर्ष में उसकी माता ने न केवल हांब्स को 
पैदा किया, अपितु भीषण भय को भी पैदा किया। स्पेन के हमले से हॉब्स की माता 

¦ बहुत अधिक भयभीत थी और हॉग्स के जीवन में भय की यह भावना सदा बनी रही। 
बचपन में हॉव्स को माँ-वाप के सुखमय जीवन की छत्रछाया में पलते का सोभाग्य नहीं 

¦ मिला | उसका पिता चर्च में कार्य करने वाला एक पादरी था। जब हॉन्स बहुत छोटा 
था, तभी से उसने अपने बीबी-बच्चों को छोड़ दिया था। पादरी होते हुए भी उसे 
धार्मिक विषयों में श्रद्धा या रुचि नहीं थी। रविवार को वह चचे में प्राथना के समय 
सोया करता था, क्योंकि उससे पहले शनिवार की रात को वह देर तक ताश खेला करता 
था । एक दूसरे पादरी पर हमला करने के कारण उसके पिता को अपनी नोकरी से वंचित 
होना पड़ा था । इस प्रकार के वातावरण का हॉब्स पर प्रभाव पड़ता स्वाभाविक था । 

| इसीलिए उसे सम्भवतः धर्म से अरुचि हो गई। हमें इसका परिचय उसके ग्रन्थों में 

मिलता है । 

हॉब्स बचपन से अत्यन्त प्रतिभाशाली था और ६१ ag की परिपक्व आयु तक 

उसकी मानसिक और शारीरिक शक्तियों में कोई क्षीणता नहीं आई । १४ वर्ष की आयु 

| भें उसने एक यूनानी नाटककार की कृति का लैटिन Tal में अनुवाद किया और 55 
वर्ष की आयुमें होमर के काव्यों का अंग्रेजी अनुवाद प्रकाशित किया । १५ वर्ष की 

` आयु में ऑक्सफो उं विश्वविद्यालय में प्रविष्ट हुआ और ५ वर्ष बाद वह विश्वविद्यालयों 
की तत्कालीन शिक्षा-पद्धति के विरुद्ध तीव्र घृणा के भाव लेकर स्तातक हुआ | इसके बाद 
वह शीघ्र ही २० वर्ष की छोटी आयु में इंगलैण्ड के एक प्रतिष्ठित, प्रसिद्ध और उच्च- 
कुल में विलियम कैवेण्डिश का शिक्षक बना। इस परिवार के साथ उसका सम्बन्ध 
| जीवन-भर बना रहा और इसने उसके बौद्धिक विकास पर गहरा प्रभाव डाला | १६१० 
से अपने शिष्य के साथ योरोप की पहली यात्रा करते हुए उसे वहाँ के दार्शनिक विद्वानों 
तथा नवीन भौतिक विज्ञान के सम्पर्क में आने का अवसर मिला और उसे यह ज्ञात हुआ 

ग 
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कि ऑक्सफोड का दर्शन बहुत पुराना पड़ चुका है । इसके साथ ही इस परिबार में 
शिक्षा देने के कारण उसे तत्कालीन इंगलैण्ड के वेकन, बेन जॉन्सन जैसे बुद्धिजीवियों 
से परिचित होने का अवसर मिला और उसकी बौद्धिक क्रियाशीलता में बड़ी वृद्धि हुई । 
४६ वर्ष की अवस्था में वह यूकिलिड की पुस्तक देखते ही रेखागणित का प्रेमी हो गया। 
इसी समय उसे यह विश्वास हो गया कि सब अनुभूतियाँ गति (Motion) का परिणाम 
हैं। अपने शिष्य के साथ योरोप की दूसरी यात्रा में उसे प्रसिद्ध वैज्ञानिक गैलीलिओ से 
भेटका अवसर मिला। वह फ्रेंच दार्शनिक देकात॑ (Descartes) के मित्रों के सम्पर्के 
में आया । १६४० ई० में राजा और पालियामेण्ट में संघर्ष छिड़ने पर उसका ध्यान 
गणितशास्त्र से हटकर राजनीतिशास्त्र की ओर आकृष्ट हुआ | उसने निरंकुश राजसत्ता 
के समर्थन में पुस्तक लिखी और इस कारण इंगलैण्ड में अपना रहना संकटपूर्ण समझते 
हुए वह भागकर फ्रांस चला गया। अगले ११ वर्ष पेरिस और हालैण्ड में निवास करते 
हुए वह Decive तथा सुप्रसिद्ध ग्रन्थ लेवियाथन के प्रणयन में लगा रहा । att 
(Aubery) के शब्दों में, “इस समय वह बहुत घूमता था और विचार करता रहता 
था । घूमते समय वह अपनी छड़ी की मूठ में एक लेखनी और दवात तथा जेब में नोटबुक 
रखता था ताकि कोई विचार आते ही वह उसे लिपिबद्ध कर ले ।” इसी समय वह 
पेरिस में इंगलेण्ड से भागकर आए हुए युवराज तथा भावी राजा चार्ल्स द्वितीय का 
गणितशास्त्र का शिक्षक भी रहा । 

१६५१ ई० में लन्दन से उसका ग्रन्थ लेवियाथन प्रकाशित gar | इसके अन्तिम 
भाग में उसने रोमन कॅथोलिक चर्च पर 'अन्धकार के राज्य” नाम से एक विस्तृत 
प्रकरण लिखकर इसकी बड़ी कटु आलोचना और तीज भत्संना की थी। इस अवस्था 
में उसका कैथोलिक फ्रांस में रहना भी निरापद नहीं रहा । साथ ही पेरिस में ब्रिटिश 
राजसत्ता के पक्षपाती भी उससे प्रसन्न नहीं थे, क्योंकि इसमें उसने लिखा था कि जो 
भी सरकार शक्तिशाली हो, उसे पूर्ण अधिकार प्राप्त होते हैं। अतः उसे फ्रांस से भाग- 
कर पुनः क्रामवेल के इंगलैण्ड में शरण लेना ही श्रेयस्कर जान पडा) १६५५ $० में 
उसने ‘De 07707९ तथा १६५६ में ‘De Homine’ नामक ग्रन्थ लिखे। इनसे वह 
नास्तिक शिरोमणि समझा जाने लगा और कट्टर Often शासन में उसके जीवन पर 
पुनः संकट के बादल मंडराने aT! किन्तु उसके सौभाग्य से १६६० ई० में क्रामवेल 
द्वारा स्थापित 'कॉमनवेल्थ' की समाप्ति हुई, इंगलैण्ड में राजतन्त्र की पुनःस्थापना 
(Restoration) हुई और पेरिस में उससे गणित पढ़ने वाला युवराज चार्ल्स द्वितीय के 
नाम से गद्दी पर बैठा, इससे उसके जीवन का संकट टल गया । 

कहा जाता है कि चाल्सं ने लन्दन वापिस लौटने पर अपने पुराने शिक्षक को सड़क 

पर पहचान लिया, उसके प्रति आदर के लिए अपना टोप उतार लिया और बुद्धिमानों 

के सत्संग के प्रेमी राजा ने यह आज्ञा दी कि यह अनुभवी दार्शनिक जब कभी दरवार 

में आए, तो इसे अन्दर बुला लिया जाए, वह उसके आने पर कहा करता था कि 'चारे 

के प्रलोभन से वश में किया जाने वाला भालू आ रहा है' (Here comes the bear 
to be baited) । उसने हान्स के लिए १०० पौण्ड की वाषिक पेंशन बाँध दी । 

किन्तु ATS चान्सलर क्लेरेण्डन तथा अन्य बिशप हॉब्स के घोर विरोधी थे। 
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१६६६ ई० के वाद हॉब्स का विरोध बढ़ने गा । लन्दन में प्लेग फैलने तथा महान्‌ अग्नि 
(Great Fire) लगने पर धामिक त” (तयो ने इसे नास्तिकता का परिणाम समझा, 
इसके दमन के लिए पालियामेण्ट ने 'लेवियाथन” जैसे नास्तिक ग्रन्थों को जाँच के लिए 
एक कमेटी बनाई | कुछ विशपों ने हॉग्स को नास्तिक के रूप में चिता पर जलाने का 
सुझाव दिया । इससे ७८ वर्ष का वृद्ध दार्शनिक इतना भयभीत हुआ कि उसने अपने 
कुछ कागज जला डाले और एक लेब लिखकर यह्‌ सिद्ध किया कि वैध रूप से उसे 
नास्तिकता के लिए फाँसी नहीं दी जा सकती, अपने को धामिक सिद्ध करने के लिए 
उसने गिरजे में जाना शुरू कर दिया । राजा ने हॉब्स को विवादास्पद लेख लिखने के 
लिए मना किया और उसके विरोधियों को भी कोई कड़ी कार्यवाही करते से रोक 
दिया। ८० वर्ष की आयु में लिखी गई अपनी रचना Behemoth or a Dialogue 
on the Civil Wars में १६४० से १६६० तक के गृहयुद्धों की विवेचना करते हुए 
उसने इनका उत्त रदायित्व पालियामेण्ट के समर्थकों पर डाला तथा उन वैध राजतन्त्र- 
वादियों की आलोचना की, जो इंगलँण्ड के राजा का शासन और अधिकार पालियामेण्ट 
द्वारा सीमित करना चाहते थे। इसी समय (१६६८ Fo) लिखे गए Dialogue of 
the Common Laws में उसने यह सिद्ध किया कि राजा ही सर्वोच्च न्यायाधीश और 
| एकमात्र विधि-निर्माता है, प्रजा में उसे नियन्त्रित करने की कोई क्षमता नहीं है। 
१६७६ Fo में उसकी मृत्यु हो गई। 

हॉब्स पर प्रभाव डालने वाली परिस्थितियाँ-दो परिस्थितियों ने हॉब्स को 
विशेष रूप से प्रभावित किया | पहली तो नवीन वैज्ञानिक खोजों का श्राकर्षण था। 
आँक्र्सफो्ड में पढ़ते हुए उसके मन में मध्ययुगीन दर्शन की स्कालेस्टिक पद्धति के प्रति 
घोर घृणा उत्पन्न हो गई थी । उसे गैलीलिओ के “गति के नियम (Laws of Motion) 
बहुत पसन्द आए और उसने इन्हें अपने राजनीतिक चिन्तन का नवीन आधार बनाया । 
iF इनके अनुसार उसका यह मत है कि जैसे विशव अणुओं से बता हुआ है, अणु सदेव 
गतिशील हैं और आपस में टकराते रहते हैं, उसी प्रकार पृथ्वी पर रहने वाले मनुष्य 
भी सदैव गतिशील हैं और आपस में टकराते रहते हैं। 
| दूसरी परिस्थिति इंगलेण्ड की राजनीतिक दशा और विभिन्न विचारधाराएं 
| थौं । १७वीं शताब्दी के आरम्भ से यहाँ सुदृढ़ शासन नहीं था । स्टुअटं वंश के राजा 
यद्यपि राजाओं की दैवी सत्ता का प्रबल प्रतिपादन कर रहे थे, किन्तु उनके अधिकारों 
को चुनौती देने वाले कई वर्ग उत्पन्न हो गए थे। उस समय राज्य द्वारा केवल एंरिलकत 
| चर्च को ही स्वीकार करते हुए विशेष स्थिति प्रदान की जाती थी; यह अन्य धार्मिक 
मतों को सर्वथा अनुचित जान पड़ता था । वे अपने मतों को राज्य द्वारा स्वीकृत कराना 
चाहते थे । इस समय भारत, पूर्वी देशों तथा अमरीका के साथ व्यापार का विकास 
होने से समाज में एक नवीन समृद्ध व्यापारिक वर्ग का प्रादुर्भाव हुआ | इसे कोई सामाजिक 
या राजनीतिक अधिकार प्राप्त नहीं थे, यह इन्हें पाने के लिए आन्दोलन करने लगा। 
ये नवीन आर्थिक और धामिक शक्तियाँ अपने अधिकार बढ़ाने के लिए राजा से यह 
माँग करने लगीं कि पालियामेण्ट की शक्ति को बढ़ाया जाए। 

ee समय यहाँ दो विरोधी विचारधाराओं में संघषे था । पहली निरंकुश 
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राजतन्त्रीय विचारधारा (Absolutism) राजा को ईश्वर का प्रतिनिधि मानती थी। 
इसके मुख्य समर्थक जेम्स प्रथम (१६०३-२४ ई०) तथा उसके ae चाल्से प्रथम 
(१६२४-४९ ई०) का यह मत था कि भगवान्‌ का प्रतिनिधि होने के नाते राजा को 
प्रजा के जान और माल पर पूर्ण अधिकार प्राप्त है। दुसरा पक्ष, पालियामेण्ट के समर्थकों 
का था, वे प्रजा के प्रतिनिधियों की संसद्‌ द्वारा राजा के अधिकारों को नियन्त्रित करना 
चाहते थे । १६३९ में इसी प्रश्‍न पर गृहयुद्ध fog गया, इससे सारे देश में भीषण 
अशान्ति और अराजकता मच गई, जीवन सर्वथा असुरक्षित हो गया । इस परिस्थिति 
में हॉब्स ने अराजकता का अन्त करने के लिए शक्तिशाली सम्पूर्ण-प्रभुत्व-सम्पन्न निरंकुश 
सत्ता का प्रबल समर्थन किया । 


लेवियाथन 


हॉब्स के राजनीतिक विचारों का सर्वोत्तम परिचय १६५१ ई० में प्रकाशित 
'लेवियाथन' से मिलता है। वाइबल के कथनानुसार यह एक समुद्री राक्षस है । किन्तु 
हॉब्स इसका प्रयोग प्राकृतिक दशा की अराजकता और मात्स्य न्याय का अन्त करने की 
दृष्टि से मनुष्यों द्वारा किए गए समझौते से उत्पन्न होने वाली सम्पूर्ण-प्रभुत्व-सम्पन्त 
राजशक्ति के लिए करता है। उसने अपनी पुस्तक के मुखपृष्ठ पर इसे सब मनुष्यों से 
मिलकर बनने वाले एक विराट्‌ पुरुष या महामानव के रूप में चित्रित किया है। 
मुखपृष्ठ के उपरले आधे हिस्से में बने चित्र में एक सुव्यवस्थित रीति से बसाए 
नगर और पहाड़ के पीछे लेवियाथन के रूप में मुकुटमण्डित, दाएँ हाथ में तलवार तथा 
बाएँ हाथ में धर्मदण्ड धारण किए हुए महामानव खड़ा हुआ है। इसका यह अर्थ है 
कि शासन और धर्म के दोनों क्षेत्रों में उसे सर्वोच्च अधिकार प्राप्त हैं। कटिपर्यन्त 
दृष्टिगोचर होने वाला उसका सारा देह उसकी ओर कृपा के लिए निहार रहे छोटे-छोटे 
मनुष्यों के चित्रों से ढका हुआ है। यह इस बात का प्रतीक है कि सब मनुष्यों ने 
समझोते द्वारा अपनी शक्ति उसे समपित कर दी है तथा वे भक्तिभाव से प्रणत होकर 
उसकी सब आज्ञाओं का पालन करने के लिए प्रस्तुत हैं । मुखपृष्ठ के निचले हिस्से के 
बीच में ग्रन्थ एवं लेखक का नाम तथा दोनों ओर फ्रमों में राजनीतिक तथा धार्मिक 
सत्ता को अभिव्यक्त करने वाले चार-चार चित्र बने हुए हैं । लेवियाथन के मस्तक पर 
लैटिन के ये प्रभावशाली शब्द अंकित हैं-Non est potestas super terram quoe 
comparetur ei (भूतल पर इसके तुल्य शक्ति रखने वाला कोई दूसरा नहीं है)। 
हॉन्स ने अपने प्राककथन में लिखा है कि यह महान्‌ लेवियाथन ही राज्य है जो यद्यपि 
डीलडोल और शक्ति की दृष्टि से प्राकृतिक मनुष्य की अपेक्षा बड़ा है, पर स्वयं कृत्रिम 
मानवमात्र है और इसकी रचना प्राकृतिक मनुष्य की रक्षा के लिए हुई है । इस ग्रन्थ 
का पुरा नाम @—Leviathan or the Matter, Form and Power of A 
Commonwealth, Ecclesiastical and Civil, 
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सानव-स्वभाव का स्वरूप--हॉब्स राज्य का अध्ययन मानव-स्वभाव (Human 
Nature) के विश्लेषण से आरम्भ करता है। उसने विशुद्ध भौतिकवाद (Materialism) 
का अनुसरण करते हुए मनुष्य के आँख, कान, जिह्वा, नाक, त्वचा से होते वाली 
ऐन्द्रियिक प्रतीतियों का कारण बाह्य पदार्थों का हमारी इन्द्रियों पर दवाव डालना 
माना है। इसी तरह वह मनुष्य की ज्ञानप्राप्ति और कल्पना करने (Imagination) की 
प्रक्रिया को भी भौतिक और यान्त्रिक मानता है । 
+ उसके मतानुसार मनुष्य में दो प्रकार की गतियाँ हैं- 
(क) श्रनेच्छिक (Involuntary), अथवा आवश्यक, जैसे श्वास-प्रशवास का 
चलना | ; 
(ख) ऐच्छिक (Voluntary), जैसे बोलना, चलना | 
कल्पना-शक्ति के कारण मनुष्य प्रयास करता है और यही सब ऐच्छिक क्रियाओं 
का मूल स्रोत है। यह प्रयास यदि इसे उत्पन्न करने वाले किसी पदार्थ की ओर होता 
है, तो इसे क्षुधा (Appetite), राग या अभिलाषा (Desire) कहते हैं। यदि यह za 
उत्पस्त करने वाले पदार्थ से दूर हटने का होता है तो इसे द्वेष (Aversion) या घृणा 
कहते हैं । इस प्रकार उसने भोतिकशास्त्र के आधार पर यह परिणाम निकाला कि 
अभीष्ट पदार्थों की प्राप्ति के लिए उनकी ओर गति करना या प्रवृत्त होना राग और 
अनभीष्ट पदार्थों से हटने की गति करना या निवृत्त होना द्वेष है | मनुष्य की सुख-दुख, 
आशा-निराशा, भय, साहस, क्रोध आदि की सब मनोभावनाएँ और वासनाएँ राग-द्वेष 
के कारण होने वाली प्रवृत्ति और निवृत्ति का परिणाम हैं। 
भलाई या बुराई का विचार भी हमारी गति की दिशा से निश्चित होता है । 
ग्रपने-ग्रापमें कोई चीज भ्रच्छी या बुरी नहीं है। यदि हम किसी पदार्थ की ओर AIA 
राग या ग्रभिलाषा से प्रवृत्त होते हैं तो वह अच्छा है Are यदि हम किसी से परे हटना 
| चाहते हैं तो वह बुरा है। मनुष्य आनन्द (Felicity) प्राप्त करना चाहता है | समय- 
समय पर अपनी इच्छाओं को पूर्ण करना तथा वांछित वस्तुओं के पाने में सफलता प्राप्त 
करना ही आनन्द है। जिन साधनों से अपनी इच्छाएँ पूर्ण करते हुए आनन्द प्राप्त किया 
जाता है, उन साधनों को ही शक्ति (Power) कहते हैं। यह कई प्रकार की होती है: ' 
शारीरिक और मानसिक गुणों की उत्कृष्टता, धन-सम्पत्ति, कीति, मित्र और सौभाग्य। 
मनुष्य इन साधनों के द्वारा आनन्द पाने का यत्न करते हैं। 
है. प्रकृति ने सब मनुष्यों को समान बताया है। शारीरिक और मानसिक शक्तियों 
के संयोग से इस सिद्धान्त की पुष्टि होती है । यह सम्भव है कि कोई व्यक्ति शारीरिक 
बल की दृष्टि से दूसरे व्यक्ति की अपेक्षा निर्बल हो; किन्तु वह मानसिक दृष्टि से 
बुद्धिमान, धूत्तता और मक्कारी में उसकी अपेक्षा अधिक बलवान्‌ हो सकता है। इस 
समानता के कारण मनुष्यों में संघषं छिड़ जाता है। वे एक-दूसरे को हराना और नष्ट 
। करना चाहते हैं; मनुष्य स्वभाव से स्वार्थी है, अधिकाधिक शक्ति प्राप्त करना चाहता है। 
| संघर्ष के तीत कारण--मनुष्यों में तीन कारणों सें निरन्तर संघर्ष चलता रहा 
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है। ये तीत कारण हैं-प्रतिद्वन्द्रिता, भय (Diffidence) तथा कीति कमाने और इसे 
बढ़ाने की लालसा । यद्यपि मनुष्य शान्ति चाहता है, किन्तु उसे सदैव दूसरों से भय लगा 
रहता है, वह अपनी सम्पत्ति और अधिकार बढ़ाना चाहता है, अतः अपने साथियों के 
साथ शाश्वत संघर्ष में संलग्न रहता है । 

अपने उपर्युक्त स्वभाव के कारण मनुष्य इन्हें नियन्त्रित करने वाली शक्ति के 
अभाव में सदैव आपस में लड़ते रहते हैं। प्रतिद्वर्द्रिता, भय और कीति प्राप्त करने की 
आकांक्षा सतत संघर्ष उत्पन्न करती है। जब दो व्यक्ति एक ही वस्तु को पाने के लिए 
प्रयास करते हैं, तो उनमें प्रतिद्वन्द्रिता शुरू हो जाती है। जब एक व्यक्ति इस आशंका 
से व्यथित रहता है कि दूसरे की शक्ति उससे अधिक न बढ़ जाए तो वह भयाक्रान्त 
होता है। मनुष्य में यह इच्छा भी स्वाभाविक है कि अन्य व्यक्ति उसकी प्रशंसा करें, 
उसे अपने से बड़ा तथा ऊँचा समझें । अत: सव व्यक्तियों के एक-दूसरे के साथ सम्बन्ध 
स्परद्धा, अविश्वास और कीति की कामना से निर्धारित होते हैं, और इसके फलस्वरूप 
सब एक-दूसरे से लड़ते रहते हैं, जंगली जानवरों को तरह एक-दूसरे पर हमला करते हैं। 


प्राकृतिक दशा 
. (State of Nature) 


हॉब्स राज्य की उत्पत्ति तथा लेवियाथन के आविर्भाव से पहले की स्थिति को 
प्राकृतिक दक्षा का नाम देता है। इस दशा में मनुष्य अपने उपर्युक्त स्वभाव के कारण 
सबसे लड़ता रहता था । इस समय 'जिसकी लाठी उसकी भैंस' का नियम था; शक्तिशाली 
तिर्बल व्यवितयों के अधिकारों को हडप रहे थे; शक्ति, धोखाधड़ी और प्रवंचना का 
बोलबाला थाः । उस दशा में उचित-अनुचित, न्याय-अन्याय, धर्म-अधर्म का कोई विचार 

नहीं होता, जबद॑स्त का ठेंगा सिर पर होता है, शक्तिशाली अपने मन से जो कर दे, 
वही ठीक होता है । किसी का कोई अधिकार नहीं होता । हॉब्स द्वारा वर्णित प्राकृतिक 
दशा के स्वरूप के वारे में निम्न बातें ध्यान देने योग्य हैँ- . 

(१) इसमें 'जिसकी लाठी उसकी भैंस” का नियम प्रचलित था । समाज में 
बलवान्‌ व्यक्तियों का बोलबाला था, वे कमजोर व्यक्तियों की सम्पत्ति और अधिकार 
छीन रहे थे । 

(२) प्राकृतिक अवस्था युद्ध की दशा होती है । हॉब्स के शब्दों में इसमें प्रत्येक 
व्यक्ति प्रत्येक दुसरे व्यक्ति का शत्रु होता है, प्रत्येक मनुष्य का जीवन बड़ा असुरक्षित 
होता हे । वह केवल अपनी शक्ति का ही भरोसा कर सकता है। हॉब्स ने इसे 'सबकी 
सबके विरुद्ध लडाई' (Bellum ominum contra omnes) की स्थिति कहा है। 

(३) हान्स के मतानुसार इस प्राकृतिक दशा में किसी उद्योग वाकतात 
का विकास नहीं हो सकता, क्योंकि मनुष्य को यह भरोसा नहीं होता कि वह उससे 


1. “The Right of Nature is the Libe 


: )५ Nal tty each man | 
a own power, as he will himself, for the preservation Sones 
ature,’ 


—Leviathan, 9. 66. 
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प्राप्त हो सकने वाले लाभ का उपभोग कर सकेगा। इस दशा में किसी प्रकार की 
संस्कृति, सभ्यता, भवन-निर्माण, ज्ञान-विज्ञान, कला-साहित्य का विकास नहीं हो सकता | 
ममुष्यों को सदैव भय और मृत्यु की आशंका बनी रहती है । 

(४) मनुष्य का जीवन एकाकी, निर्षत, कुत्सित, पशुतुल्य (Brutish) तथा 
छोटा होता है। यह एकाकी इसलिए होता है कि इस दशा में सब एक-दूसरे के शत्रु हैं 
और अपने से भिन्न व्यक्तियों को प्रवल आशंका, भय और अविश्वास की दृष्टि से देखते 
हैं । इस हालत में उनमें किसी प्रकार का कोई सहयोग न होने से उन्हें एकाकी जीवत 
बिताना पड़ता है । वाणिज्य, व्यवसाय, कला और उद्योग-धस्धों का विकास त होते कौ 
दृष्टि से इस जीवन. में निधनता का साम्राज्य था । यह कुत्सित (Nasty) इसलिए था 
कि इसमें युद्ध, मार-काट, हिसा और हत्या का बोलवाला था। यह जीवन पशुतुल्य 
इसलिए था कि मनुष्य आपस में जंगली पशुओं जैसा व्यवहार करते थे। यह छोटा 
इसलिए था कि किसी भी क्षण कोई शक्तिशाली दूसरे तक्ति के जीवन का अन्त कर 
सकता था । मनुष्य इस दशा में नरपशु और रक्तपिपासु थे, शत्रुओं का दमन करने, 
शक्ति बढ़ाने और यश प्राप्त करने के लिए वे सब प्रकार की हिसा और हत्या का 
अवलम्वन कर सकते थे। 

सतत संघर्ष की विशेषताएँ--हाँब्स ने सतत संघर्ष और युद्ध की इस प्राकृतिक 
दशा की कई विशेषताएँ बताई हैं-- 

(१) नैतिकता का श्रभाव--पहली विशेषता इसमें नैतिकता का सर्वथा अभाव 
तथा सत्‌ और असत (Right and Wrong) का कोई विवेक न होना है । इसमें सभी 
मनुष्य अपनी मानसिक भावनाओं से प्रेरित होकर कार्थ करते हैं। सभी अपने लिए 
हिसा और हत्या को ठीक समझते हैँ। उस समय तक समाज में विभिन्त कायो को 
नैतिकता की कसौटी पर कसने का कोई मापदण्ड या नियम नहीं होता । अतः सभी 
कार्य नैतिक या अनैतिक माने जा सकते हैं । 

(२) न्याय की भावना का ग्रभाव--दूसरी विशेषता न्याय और अन्याय के 
विचार का अभाव है। हॉब्स का यह कहना है कि जब तक सब मनुष्यों के ऊपर शासन 
करने वाली कोई शक्ति नहीं होती, तब तक समाज में कोई कानून नहीं होता, अतः न्याय 
और अन्याय का विचार नहीं हो सकता, क्योंकि बही बात न्यायपुण (Just) होती हे, 
जो कानून के श्रनुकूल हो, इससे प्रतिकूलता रखने वाली बात अ्न्यायपूणं (Unjust) 
और ग्रवंध होती है । 

(३) निजी सम्पत्ति का न होना-तीसरी विशेषता इस दशा में वैयक्तिक 
सम्पत्ति का अभाव है। जहाँ सब व्यक्ति एक-दूसरे से लड़ते और गला काटने को तैयार 
बैठे हों, वहाँ किसी की स्थायी वैयक्तिक सम्पत्ति नहीं हो सकती। जब तक किसी के पास 
शक्ति है, तव तक उसका अपनी वस्तुओं पर अधिकार है; शक्ति त रहने पर दुसरे व्यक्ति 
उससे यह सम्पत्ति छीन लेते हैं। उसकी यह दशा भारतीय साहित्य के मात्स्य न्याय a 
मिलती है 1 
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प्राकृतिक अधिकार और प्राकृतिक नियम 
(Natural Rights and Natural Laws) 


'लेवियाथन' के १४वें अध्याय में हॉब्स ने इनका प्रतिपादन किया है । प्राकृतिक 
अधिका (Jus Naturalac) का तात्पर्य, उसके मतानुसार, अपने जीवन के सं रक्षण के 
लिए मनुष्य को कोई भी कार्य करने की पूरी स्वतन्त्रता है। वह अपने जीवन-धारण 
के लिए किसी को लूटने, पीटने या जान से मार डालने की स्वतन्त्रता रखता है। टी० 
एच० हसली ने ऐसे अधिकार को शेर का ग्रधिकार (Tiger right) कहा है। Te 
शेर को अपना शिकार मारने की स्वतन्त्रता है, वसे ही मनुष्य को भी हिसा और हत्या 
की खुली छूट है and कि इससे उसकी इच्छाग्रों की पूर्ति हो सके । 

किन्तु सव मनुष्यों के प्राकृतिक अधिकार समान होने से सबको एक-दूसरे की 
हत्या और लूट-पाट का अधिकार मिल जाता है। इससे जीवन सर्वथा असुरक्षित हो 
जाता है। पर सब मनुष्य इसे सुरक्षित बनाए रखना चाहते हैं। अतः वे प्राकृतिक दशा 
में भी आपसी सुरक्षा के लिए बुद्धि द्वारा कुछ नियम बनाते हैं। ये प्राकृतिक नियम 
(Lex naturalis) कहलाते हैं। हॉब्स ने विभिन्न प्रकार के १९ प्राकृतिक नियम 
गिनाए हैँ । इनमें तीन मुख्य हैं--- 

(१) व्यक्ति को शान्ति स्थापित करने का प्रयत्न करना चाहिए । 

(२) प्रत्येक व्यक्ति को शान्ति की स्थापना के लिए तथा व्यक्तिगत सुरक्षा की 
दृष्टि से अपने सब अधिकारों का परित्याग करने के लिए प्रस्तुत रहना चाहिए, वणर्त 
कि अन्य व्यक्ति भी ऐसा करने के लिए सहमत हों । 

(३) व्यक्ति को अपने समझौतों का पालन करना चाहिए। इन्हें यद्यपि नियम 
या कानून कहा जाता है, किन्तु वास्तव में ये ऐसे नहीं हैं। “वास्तव में ये ऐसे अनुमान 
या प्रमेय (Theorems) हैं, जो आत्मसंरक्षण में सहायक होते हैं। वस्तुतः कानून तो 
उस व्यक्ति का वचन होता है, जिसे दूसरों को आदेश देने का अधिकार प्राप्त है 
(लेवियाथन, अध्याय १५)। इसका यह अर्थ है कि इन नियमों का पालन स्वार्थ बुद्धि 
से होता है। मनुष्य समाज में एक-दूसरे के साथ किए जाने वाले समझौते का पालन 
इसलिए करते हैं कि यदि ऐसा न किया गया तो उनका अपना कार्य भी नहीं चल सकेगा । 
और विवेक ने यह सोचा कि आत्मसंरक्षण a Sass arse 
दशा का अन्त = ऐसी शक्तिशाली सत्ता की हट 

डर NRT की स्थापना द्वारा किया जाए जो प्रत्येक 
व्यक्ति a रक्षा करने म॑ समर्थ हो। ऐसी सामान्य सत्ता की स्थापना के लिए यह 
आवश्यक है कि अनेक इच्छाओं के स्थान पर एक इच्छा का प्रभुत्व स्थापित हो तथा 
ड्से स्थापित करने के लिए उपर्युक्त प्राकृतिक नियम के अनुसार सब व्यक्ति अपने 
अधिकारों और शक्ति को एक व्यत्रित को या मनुष्यों की एक सभा को प्रदान करें, वे 

अपनी समूची इच्छाएँ एक व्यक्ति की इच्छा को समपित कर दें | 
इसके लिए प्रत्येक व्यक्ति दुसरे व्यक्ति के साथ एक समझौता (Covenant), 
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संविदा या अनुबन्ध (Contract) करता है । प्रत्येक व्यक्ति इस आशय की शपथ लेता 
> ava इस व्यक्ति को या व्यक्ति-सम्‌ ह को इस झं पर श्रपना भ्रधिकार देता हूँ तथा 
स्वयमेव श्रपने पर शासन करने के श्रधिकार का परित्याग करता हूँ कि तू भी श्र पने 
प्रधिकार इसी प्रकार इस व्यक्ति को देगा और स्वशासन के श्रधिकार छोड़ देगा v2 
ऐसा करने पर सारा जनसमुदाय एक व्यक्ति में संयुक्त हो जाता है, इसे राज्य 
(Commonwealth) या लैटिन में Civita कहते हैं। यही उस महान्‌ लेवियाथन या 
नश्वर देवता (Mortal God) का प्रजनन है, जिससे अविनश्वर ईश्वर (Immortal 
God) के बाद हमें अपनी शान्ति और प्रतिरक्षा प्राप्त होती है। 
3 यह लेवियाथन प्राकृतिक दशा की अराजकता ओर सभ्यता के मध्य एक दीवार 
की भाँति खडा है । इससे पहले समाज और राज्य की सत्ता नहीं थी । इसके जन्म से ही 
इन दोनों का प्रादुर्भाव हुआ । इसी समय से ज्ञान, संस्कृति, कला, व्यापार, व्यवसाय का 
श्रीगणेश हुआ, न्याय-अन्याय, सत्‌-असत्‌ के विचार उत्पन्न BT I इसमें सब व्यक्तियों के 
अधिकार पुंजीभूत हैं। इसे ही सम्पूर्ण प्रभुत्व-पम्पन्न शासक या संग्रमु (Sovereign) कहते 
हैँ । इसे सर्वोच्च अधिकार प्राप्त होते हैं । इसके अतिरिक्‍त प्रत्येक व्यक्ति उसका दास है। 
राज्य को उत्पन्त करने वाले हॉब्स के इस समझौते या अनुबन्ध की कई 
उल्लेखनीय विशेषताएँ हैं । 
समझौते की विशेषताएँ--(१) शासक का रामभौते से ऊपर उठा होना-- 
पहली विशेषता यह है कि यह इस विषय में उस समय तक के प्रचलित विचारों से 
मौलिक भेद रखता है। इससे पहले भी समझौते, अनुवन्ध या संविदा का प्रतिपादन 
किया गया था, किन्तु यह अतुवन्ध शासक और शासित, राजा और प्रजा के बीच शासन 
की दृष्टि से होता था, अतः इसे शासतविबयक सं विदा (Governmental Contract) 
कहते थे । किन्तु हॉब्स का समझोता राजा और प्रजा के मध्य में नहीं है, किन्तु विभिन्न 
व्यक्तियों के बीच में हुआ है। इन लोगों ने लेवियाथत या नश्वर देव के सम्मुख श्रपने 
अधिकारों को छोड़ने की शपथ ली है। वह इन शपथों से ऊपर उठा हुआ। है, क्योंकि 
उसने ऐसा कोई प्रण नहीं किया । मनुष्य देवता के AT शपथ लेते हैं, देवता कोई शपथ 
। नहीं लेता । अतः लेवियाथन इस समझौते से ऊपर उठा हुआ, इससे सर्वया स्वतन्त्र और 
पूर्ण रूप से स्वेच्छाचारी स्वच्छन्द शासक (Absolute Ruler) है। इस समझौते को 
करने वाली पार्टी न होने के कारण वह इसके पालन के लिए बाध्य नहीं है | 
(२) सामाजिक होना-इूसरी विशेषता यह है कि इस समझौते से प्राकृतिक 
अवस्था में एकाकी रहने वाले व्यक्तियों ने समाज का निर्माण किया है, अतः यह 
सामाजिक समझौता (Social Contract) हैं और पुवेवर्ती विचारकों के शासनात्मक 
समझौते (Governmental Contract) से भिन्न है । 
(३) शत्रुओं से रक्षा--तीसरी विशेषता यह है कि इस समझौते का लक्ष्य 


1. “J authorise and give up my Right of governing myself, to 
this Man or to this Assembly of men, on this condition, that thou give 
up thy Right to him, and authorise his Actions in like mannner.” 

—Leyviat han, p. 89-90, 
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आन्तरिक शान्ति और वाह्य शत्रुओं से रक्षा करना है। यह समझौते का आवश्यक तत्वं 
है; अतः समझौता बनाए रखने के लिए इस शर्ते का पालन होते रहना आवश्यक है। इन 
विशेषताओं के आधार पर प्रभुसत्ता के सम्बन्ध में हाँब्स ने कुछ महत्वपूर्ण सिद्धान्त 
निश्‍चित किए हैं। 


प्रमुसत्ता 
(Sovereignty) 


हॉब्स का लेवियाथन अथवा सम्पु्ण-प्रभुत्व-सम्पन्न सर्वोच्च शासक या संग्र भु पूर्ण 
रूप से निरंकुश है, उसका आदेश ही कानून है, उसका प्रत्येक कार्य न्यायपूर्ण है। 
प्रभुसत्ता सर्वथा अविभाज्य और अखण्ड है, इसीलिए वह मिश्रित शासन-व्यवस्था 
(Mixed Government) का बिरोधी है। उसका यह मत है कि इंगलैण्ड में गृहयुद्ध 
की ज्वालाएँ भड़कने का मुख्य कारण यह भ्रान्त धारणा थी कि प्रभुसत्ता राजा, लार्ड 
सभा तथा लोकसभा (House of Commons) में विभक्त at | 

प्रभुसत्ता को प्रजाजनों पर श्रपरिमित, श्रसीम श्रधिकार प्राप्त हैं । ये लोगों ने 
प्राकृतिक दशा की श्रराजकता से परिद्राण पाने तथा जीवन की रक्षा के लिए उसे प्रदान 
किए हैं, एक बार इन्हें दे देने के बाद उतके पास कोई अ्रधिकार नहीं रह जाते हैं, उनका 
एकमात्र कार्य प्रभु के भ्रादेशों का पालन करना है। भले ही ये आदेश ईश्वर के तथा 
प्रकृति के निथमों के प्रतिकूल हों, किन्तु राजा का आदेश होने के कारण ये न्यायपूर्ण 
और वैध हैं, अतः इनका पालन होना चाहिए। उसे अपनी प्रजा की सम्पत्ति को भी 
छीनने का अधिकार है, क्योंकि वही इसका स्रष्टा और प्रदान करने वाला है। यदि 
उसकी तलवार का भय न रहे तो किसी के पास कोई सम्पत्ति न रहे। इसी प्रकार उसे 
अपने प्रजाजनों के प्राण लेने का भी अधिकार है, क्योंकि यदि उसका नियन्त्रण हट जाए 
तो समाज में किसी का भी जीवन सुरक्षित नहीं रह सकता है। 

समझते के परिणाम-हाँब्स उपर्युक्त सामाजिक समझौते के आधार पर 
्रभुसत्ता के सम्वन्ध में कई महत्वपुर्ण परिणाम निकालता है। 

(१ ) प्रजा का अधिकार न होना--पहला परिणाम यह है कि प्रभु द्वारा इस 
समझौते का भंग होने पर भी प्रजा को इसका उल्लंघन करने का अधिकार नहीं मिल सकता, 
क्योंकि वह इस समझौते को करने वाली है । यह समझौता विशाल जनसमूह के प्रत्येक व्यक्ति 
ने दूसरे व्यक्ति के साथ किया है और अपने अधिकार तीसरे पक्ष या संप्रभु को प्रदान किए 
हैं। संप्रभु (Sovereign) ने कोई समझौता नहीं किया, उसके पास अपने सब अधिकार 
तथा शक्तियाँ बनी हुई हैं। वह कोई भी कार्य करे, प्रजा के साथ कभी अन्याय नहीं कर 
सकता है, क्योंकि हॉब्स के मत में ग्रन्याय का अर्थ हे समझौते की Ta तोड़ना | जब प्रभु 
ने कोई समझौता ही नहीं किया तो वह उसकी शर्तें कैसे तोड़ सकता है? वह अपने 
प्रजाजनों के साथ पक्षपातपुर्ण और विषम व्यवहार (Inequality) तो कर सकता है, 
किन्तु अन्याय कभी नहीं कर सकता है । - 

(२) श्राज्ञा की अवहेलना अन्यायपूर्ण-दूसरा उल्लेखनीय परिणाम यह है कि 
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gat द्वारा किसी भी कारण से किया जाने वाला आज्ञाभंग अन्यायपूर्ण है, क्योंकि यह 
> अपनी वैयक्तिक इच्छा को प्रभु की इच्छा में विलीन कर देने वाले उपर्युक्त समझौते के 
प्रतिकूल है । 

(३) विरोध का श्रधिकार न रहना--तीसरा उल्लेखनीय परिणाम यह है कि 
राज्य की अल्पसंख्या प्रभुसत्ता का विरोध इस आधार पर नहीं कर सकती कि बहुसंख्या 
द्वारा चुने जाने वाले सर्वोच्च शासक को उसने स्वीकार नहीं किया था । इस विषय में अल्प- 
संख्यकों की दो ही स्थितियाँ सम्भव हैं : पहली तो यह है कि उन्होंने उस समय बहुमत का 
निर्णय स्वीकार किया था और दूसरी यह कि इसे स्वीकार नहीं किया था । यदि स्वीकार 

+ किया था तो अव इसका उल्लंघन gist की परिभाषा के अनुसार अन्यायपूर्ण है और 
यदि नहीं स्वीकार किया तो वे अब भी प्राकृतिक दशा में हैं और उनके विरुद्ध युद्ध के 
सभी अधिकार प्रभु को प्राप्त हैं। 

प्रभुसत्ता के कार्य- प्रभुसत्ता या संप्रभुता (Sovereignty) का मुख्य उद्देश्य 
अराजकता का अन्त करके शान्ति स्थापित करना है। इसे वह्‌ निम्नलिखित विशेष कार्यों 

(Specific functions) से पुरा करती है-- 

(१) यदि प्रजाजनों को भाषण, लेखन और विचारों की अभिव्यक्ति की मिल्टन 
द्वारा प्रतिपादित निर्वाध स्वतन्त्रता दी जाए तो इससे लोगों में मतभेद, वमनस्य, कुलह 
और अशान्ति की वृद्धि होगी अतः सर्वोच्च सत्ता का यह्‌ कार्यं है कि वह जनता के 
विचारों और सिद्धान्तों का तियन्त्रण करे । 

(२) प्रभुसत्ता को प्रजाजनों की सम्पत्ति पर पुरा अधिकार है, वह इसे अपनी 
इच्छानुसार छीनने का भी अधिकार रखती है। 

(३) उसे अपने प्रजाजमों के सव विवादों के निर्णय करने का अन्तिम अधिकार 
है, यदि वह ऐसा न करे तो राज्य में आन्तरिक शान्ति नहीं बनी रह सकती है। 

(४) उसे अन्य देशों से युद्ध छेड़ने और सन्धि करने का तथा अपनी नीति 

if क्रिपरान्वित करने के. लिए प्रजाजनों के सम्पूर्ण साधनों पर पूर्ण नियन्त्रण रखने का 
अधिकार है | 

(५) प्रभु शासन के सब अधिकारों की सत्ता का मूल स्रोत है। ये कार्य 
और अधिकार प्रभुसत्ता की मौलिक विशेषताएँ और भेदक चिह्न el इन्हें किसी दूसरे 
को नहीं दिया जा सकता, अतः ये असम्प्रदेय (Incommunicable) हैं । ये उससे पृथक्‌ 
नहीं किए जा सकते। ये अवियोजनीय (Inseparable) हैं । इनके अतिरिक्‍त उसे अपनी 
मुद्रा चलाते आदि के भी कुछ अधिकार हैं, किन्तु इन्हें प्रभुसत्ता अपनी इच्छा से दूसरे 

= को दे सकती है। = 

हॉब्स का प्रभुसत्ता का विचार बोदै (Bodin) के विचारों से निम्नलिखित 
महत्वपूर्ण भेद रखता है-- 

a (१) बोदै प्रभुसत्ता पर ईश्वर के नियम (Divine Law), प्रकृति के नियम 
(Natural Law) तथा राज्य के मौलिक नियमों (Fundamental Law) के तीन 
प्रकार के प्रतिबन्ध स्वीकार करता है, किन्तु हॉब्स अपनी प्रभुसत्ता पर कोई ऐसी 


मर्यादा या प्रतिबन्ध नहीं मानता है | 
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(२) बोदै के मत में राजा को प्रजा की वैयक्तिक सम्पत्ति छीनने का अधिकार 
नहीं है, हान्स उसे यह्‌ अधिकार प्रदान करता है। अतः हॉब्स की प्रभुसत्ता ate की 
्रभुसत्ता की अपेक्षा अधिक निरंकुश और पुर्ण अधिकार रखने वाली है । उसको प्रभुसत्ता 
असीम, अखण्ड, अविभाज्य और अदेय है । 

ब्यक्ति की स्वतन्त्रता ग्रौर अधिकार--हॉब्स अपने राजनीतिक दर्शन का 
आरम्भ प्राकृतिक दक्षा के व्यक्तियों के वयक्तिक अधिकारों फे साथ करता है AIT 
इसकी समाप्ति प्रभुसत्ता की निरंकुशता के साथ । वह इस दृष्टि से व्यण्टिवादी है कि 
उसके राजनीतिक सिद्धान्त का श्रीगणेश व्यक्ति के हित से होता है (लेवियाथन, अध्याय 
२१), किन्तु जब एक बार राज्य बन जाता है तो व्यक्ति अपने अधिकार प्रभुसत्ता को 
सौंप देते हैं । इसके बाद वह्‌ मिल्टन की भाँति व्यक्ति की स्वतन्त्रता, भाषण, लेखन ओर 
अभिव्यक्ति की स्वाधीनता के कोई अधिकार नहीं मानता, क्योंकि आरम्भिक सामाजिक 
समझौता करते समय मनुष्यों ने यह स्वीकार कर लिया था कि वे राज्य के नियमों का 
पालन करेंगे । 
ag व्यक्ति के केवल दो ही अधिकार मानता है--() एसे सब काम करने 
की स्वतन्त्रता, जो राज्य के कानूनों द्वारा न रोके गए हों । कानूनों के भीतर रहते हुए 
व्यक्ति इच्छानुसा र कोई भी कार्य करने का अधिकार रखता है, किन्तु इन्हें भंग करने 
पर राजदण्ड का भी भागी होता है। नागरिकों का हित इसी में है कि वे राजाज्ञाओं 
का पालन करें, अन्यथा अराजकता की भयावह स्थिति उत्पन्न हो जाएगी | अतः राज्य 
की दासता व्यक्ति के हित्र की दृष्टि से आवश्यक है। बह्‌ केवल उन्हीं स्वतन्त्रताओं का 
उपभोग कर सकता है, जो उसे राज्य द्वारा प्राप्त हुई हैं। 
इस प्रकरण में यह स्मरण रखना चाहिए कि प्रजा को प्रभु या राजा के विरुद्ध 
कोई अधिकार नहीं, किन्तु प्रभु को प्रजा के विरुद्ध यहाँ तक अधिकार प्राप्त हैं कि वह्‌ 
कोई वैध कारण न होने पर भी किसी नागरिक को निर्वासित कर सकता है, मार सकता 
है, उसकी सम्पत्ति छीत सकता हे । उसका यह कार्य अन्यायपूर्ण नहीं है, क्यो कि उसने 
किसी समझौते को नहीं तोड़ा है | 
(ii) ग्रात्मसंरक्षण का ग्रधिकार--हॉव्स ने इस विषय में व्यक्ति को पूर्ण 
स्वतन्त्रता तथा निरंकुश प्रभुसत्ता का पूर्ण विरोध करने का अधिकार दिया है। अपने 
जीवन की रक्षा के लिए ही प्राकृतिक दशा का अन्त करने के उद्देश्य से मनुष्यों ने 
सामाजिक समझोता किया था, राज्य की दासता स्वीकार की थी | राज्य के बन जाने 
से उनके शेष सब अधिकार समाप्त हो जाते हैं, किन्तु यह ग्रधिकार समाप्त नहीं होता 
है । राज्य का प्रादुर्भाव, सत्ता और उपयोग इसी अधिकार को सुरक्षित रखने के लिए है, 
उसका उद्देश्य ही जीवन की रक्षा करना है । अतः राज्य इस अधिकार का अपहरण 
नहीं कर सकता । यदि राज्य का कोई नियम नागरिक के जीवन पर आघात करता है 
तो वह इसका विरोध कर सकता है । हॉब्स ने लिखा है कि “प्रजा प्रभु की आज्ञा उसी 
समय तक मानते के लिए बाध्य है, जब तक उसमें प्रजा को संरक्षण प्रदान करने को 
शक्ति है । प्रत्येक व्यक्ति को यह ग्रधिकार है कि वह राजा को ऐसी श्राज्ञाश्रों का पालन 


न करे, जिनमें उसे अपने-आपको मारने, घायल करने या श्रंग-भंग (Maim) करने का 
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ग्रादेश हो श्रथवा उस पर हमला करने वालों के प्रतिरोध करने का निषेध हो श्रथवा 
जीवन चलाने के लिए श्रावइयक श्रन्न, हवा, दवाई, या wea किसी वस्तु को लेने का 
निषेध किया गया हो ।” वह व्यक्ति अपने पर आक्रमण का प्रतिरोध कर सकता ह 
अपने प्राणों को संकट में डालने वाले अपराध को न्यायालय में अस्वीकार कर सकता 
है, सेना में भर्ती होने से इनकार कर सकता है, डरपोक होने के कारण प्राणरक्षा के 
लिए युद्ध क्षेत्र से भाग सकता है । जीवतरक्षा केआधार पर ही slat ने व्यक्ति को 
यह अधिकार भी दिया है कि जब किसी राज्य में गृहयुद्ध हो, इसमें पहले शासन करते 
वाली राजसत्ता निर्बैल हो जाने के कारण नागरिकों की प्राणरक्षा करने में समर्थ न हो 

। तो नागरिक अपनी राजभक्ति और निष्ठा पहली सत्ता से हटाकर नई सत्ता में रख 
सकते हैं । यह सिद्धान्त उसने लेवियाथन के अन्तिम उपसंहार में रखा हे और उसके 
आलोचकों का यह कहना था कि यह सिद्धान्त उसने अपने वैयक्तिक स्वार्थ की दृष्टि से 
प्रतिपादित किया है। पहले वह राजपक्षपाती था, किन्तु इंगलंण्ड में राजा के विरोधी 
क्रामवेल की सत्ता सुदृढ़ होने पर हॉब्स उसके साथ मिल गया और इसे न्यायोचित सिद्ध 
करने के लिए उसने इस मत का प्रतिपादन किया है। 


व्यष्टिवाद 


(Individualism) 


आत्मसंरक्षण का अधिकार हॉब्स के राजनीतिक दर्शन A असाधारण महत्व 
रखता है। यह न केवल सर्वोच्च सत्ता के निरंकुश अधिकारों को मर्यादित करता है, 
अपितु यह भी सूचित करता है कि हॉब्स ते राजनीति में व्यष्टिवाद की विचारधारा 
का प्रवत्तंत किया । उससे पहले राज्य और समाज को व्यक्ति से अधिक महत्वपूर्ण माना 
जाता था, इनके हित को सर्वोपरि स्वीकार किया जाता था । हॉब्स पहला दार्शनिक 
था, जिसने व्यक्ति के हित को, उसके जीवित रहने के अधिकार को सर्वोर्पार माना, उसके 
मतानुसार राज्य और समाज की उत्पत्ति भी इसी हित को सुरक्षित बनाने के लिए 
हुई है। अतः राज्य का उद्देश्य व्यक्ति के जीने के अधिकार की रक्षा करना हे । यही 
| राज्य की सबसे बड़ी उपयोगिता,है कि वह अराजकता का अन्त करके व्यक्तियों के जीवत- 
| संकट को दूर करे | राज्य अत्यधिक निरंकुश अधिकार रखते हुए भी व्यक्ति के जीवन 
को नहीं कुचल सकता, उसके हितों का बलिदान नहीं कर सकता । उसको निरंकुश अधि- 
कार इसी दृष्टि से दिए गए हैं कि वह समाज में शान्ति स्थापित रखे, व्यक्तियों का 
f जीवन और सम्पत्ति सुरक्षित रखे। राजा की निरंकुश सत्ता का समर्थन व्यक्ति के हित 
। की दृष्टि से किया गया हे । 
| अतः सैबाइन ने यह सत्य ही लिखा है कि हॉब्प के “प्रभु की सर्वोच्च शक्ति 
| उसके व्यष्टिवाद का ग्राबइयक पूरक (necessary complement) है ॥ उसकी 
रचनाओं में हमें सर्वप्रथम व्यष्टिवाद का आधुनिक तत्व दृष्टिगोचर होता है । व्यक्ति के 
| हित पर बल देने के कारण हॉब्स को आधुनिक व्यष्टिवाद (Individualism) का 
| अग्रदूत कहा जा सकता है । उसका समूचा राजनीतिक दर्शन विशुद्ध व्यष्टिवादी है । 
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डनिंग ने इसका विवेचन करते हुए लिखा है, “उसके सिद्धान्त में राज्य की शक्ति का 
उत्कर्ष होते हुए भी इसका मूलाधार पूर्ण खूप से व्यष्टिवादी हैँ । यह सव मनुष्यों की 
प्राकृतिक समानता पर उतना ही बल देता है, जितना मिल्टन या किसी अन्य क्रान्तिकारी 
विचारक ने बल दिया है। हाँव्स ने सवंशक्तिशाली राज्य के विचार को स्वतन्त्र ओर 
समान व्यक्तियों के समुदाय से तर्कसंगत रीति से निकालने के लिए ही अपने इस नवीन 
विचार का विकास किया कि राज्य केवल एक व्यक्ति के दूसरे व्यक्ति के साथ किए 
समझौते से जन्म ग्रहण करता है ।” 
हॉब्स ते आत्मसंरक्षण के लिए व्यक्ति को प्रभुसत्ता की आज्ञा के प्रतिरोध का 
अधिकार देकर उसकी निरंकुश सत्ता को बहुत-कुछ नगण्य वना दिया है । इससे व्यक्ति 
को यह अधिकार मिल गया है कि वह स्वथं यह निर्णय करे कि कव उसके घ्राण संकट 
में हैं ओर उसे राजा के आदेश का विरोध करना है। इस प्रकार व्यक्ति को राज्य को 
निरंकुशता का प्रतिरोध करने के लिए एक महत्वपूर्ण ब्रह्मास्त्र मिल गया है। व्यक्ति 
इससे राजा की निरंकुश सत्ता का सफल प्रतिकार कर सकता है। अतः यद्यपि ऊपर से 
देखने में तो यह प्रतीत होता है कि हॉब्स निरंकुश सत्ता का समर्थक है, वास्तव में वह्‌ 
व्यक्ति के हितों का समर्थक होने से प्रवल व्यष्टिवादी है । 
शासन के भेद--शासन तीन प्रकार के हैं। यदि प्रभुसत्ता एक व्यक्ति में निहित 
हो तो राजतन्त्र (Monrachy) होता है, याद कुछ व्यक्तियों में निहित हो तो कुलीन- 
तन्त्र तथा समाज के सब व्यक्तियों में निहित हो तो लोकतन्त्र । इन तीन के अतिरिक्त 
अन्य किसी प्रकार का कोई शासन नहीं होता है। प्रभुसत्ता को अविभाज्य मानने के 
कारण वह अरस्तू आदि की मिश्रित (Mixed Constitution) व्यवस्था का घोर 
विरोधी है। 
इन तीनों में से वह राजतन्त्र को निम्नलिखित कारणों से श्रेष्ठ समझता है-- 
(क) इसमें राजा तथा राज्य का वैयक्तिक और सार्वजनिक हित एक होता है । 
राजा के धन और कीति को वृद्धि राज्य की सम्पत्ति और यश को बढ़ाने वाली होती है। 
(ख) इसमें शासन को स्थिरता और स्थायित्व अधिक होता है । मनुष्य का 
स्वभाव बड़ा चंचल होता है, यदि कई व्यक्तियों अथवा लोकतन्त्र का शासन होगा तो 
इसमें अधिक व्यक्तियों के का रण अत्यधिक चपलता और अस्थिरता होगी । एक व्यक्ति 
के हाथ में शासन रहने से अस्थिरता अधिक नहीं बढ़ पाती | 
(ग) राजतन्त्र में यद्यपि अपने कृपापात्रों को धन और अधिकार देने की प्रवृत्ति 
होती है, किन्तु कुलीनतन्त्र एवं लोकतन्त्र में यह बुराई बहुत अधिक बढ़ जाती है, क्योंकि 
इनमें शासकों की संख्या अधिक होने से उनके कृपापात्र भी बढ़ जाते हैं। राजतन्त्र का 
सबसे बड़ा दोष उत्तराधिकार के कारण होने वाले झगड़े होते हैं। राज्य के सब विभाग, 
पालियामेण्ट, कारपोरेशन ओर मैजिस्ट्रेट अपनी कोई स्वतन्त्र सत्ता नहीं रखते, वे 
TAA की इच्छा तथा आदेशों का पालन करने के साधन मात्र हैं । प्रभुसत्ता के प्रधान 
कार्य शान्ति और सुरक्षा बनाए रखता, व्यापार और उद्योग-धन्धों की देख-भाल, तथा 
धामिक उपासना का संचालन करना है। इन सव कार्यों को कानून द्वारा पूरा किया 
जाता है । 
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कानून--डनिग का यह मत है कि हान्स ने बोटे के कानून के विचार में सबसे 
बड़ा परिष्कार किया है। उसके मतानुसार, “कानून उचित रूप से उसका वचन हे जिसे 
अन्य व्यक्तियों पर शासन का अधिकार हे ।” यह लक्षण १९वीं शताब्दी के ब्रिटिश 
विधिशास्त्री आस्टिन के इस लक्षण से मिलता है कि कानून प्रभुसत्ता का आदेश होता 
है । हॉब्स सभी राजकीय कानूनों को प्रभु की इच्छा समझता है। उस समय राजाज्ञा 
के अतिरिक्त कई प्रकार के नियमों को कानून माना जाता था: जैसे प्रकृति के तियम, 
रीति-रिवाज, ईश्वरीय नियम । उसके मतानुसार प्रकृति के नियम (Natural Laws) 
कानून नहीं हैं, वे राज्य के संरक्षण और प्रतिरक्षा में सहायक समझे जाने वाले अनुमान 
या प्रमेय (Theorem) मात्र हैं। रीति-रिवाज और रूढ़ियाँ (Customs) प्राचीन 
काल से चले आने के कारण कानून नहीं हैं, किन्तु इसलिए कानून माने जाते हैं कि 
प्रभुसत्ता इनका पालन कराना चा हती है। ये उसकी सहमति और स्वीकृति के विना 
कातून नहीं बन सकते | ईश्वर का नियम राजकीय कानून से ऊँचा होता है, किन्तु 
इसकी व्याख्या करने का अधिकार केवल राजा को है। प्रजा के लिए राजा की इच्छा 
ही कानून है। 

हाँब्स की श्रालोचना--चर्च को सत्ता ओर महत्ता को नगण्य बनाने वाले ऐसे 
नास्तिक, धर्मे-चि रोधी सिद्धान्तों के कारण हॉब्स को गालियों तथा कटु आलोचना का 
शिकार होना पड़ा । कोली (Cowley) ने उसे AMAT का महाराक्षस (Monster of 
Malmesbury) कहा था | ह्वाइटहाल (Whitehall) के मतानुसार लेवियाथन बेसी 
| हो निन्दनीय सम्सतियों से भरा हुआ है, जे से भेक (Toad) विष से परिपूर्ण होता है। 
| ब्रैमहिल का विचार था कि यह ग्रन्थ सबको श्राग लगाने बाला है, '' “उसने जितनी 
गड़बड़ पैदा की है, उतनी वनस्पतियों के बगीचे में सूश्रर भी नहीं पेदा कर सकता । 
| अनेक-अनेक वर्षों तक सन्देहवाद और स्वतन्त्र विचार को 'हॉब्सवाद' (Hobbism) 
। कहकर निन्दित किया जाता रहा | बैंटली (Bentley) ने हॉब्स को नैतिक पतन का 
जिम्मेवार ठहराया था । क्लेरैण्डन (Clerendon) ने लिखा था कि “हॉब्स की पुस्तक 
जला देनी चाहिए। मैंने कभी कोई ऐसी पुस्तक नहीं पढ़ी, जिसमें राजद्रोह, गद्दारी . 
और ग्रधामिकता इतनी ग्रधिक मात्रा में हो । 

न केवल धामिक, अपितु राजनीतिक दृष्टि से भी हॉब्स के विचारों की कटु 
आलोचना की गई है। रूसो ने लिखा है कि हान्स का सिद्धान्त आत्मविरोधी (Self- 
contradicting) तथा उद्वेगजनक है, उसका राज्य की उत्पत्ति का तथा इसके प्रति सदस्यों 
की निष्ठा का विचार बड़ा भ्रान्त है। उसके सामाजिक समझौते से उत्पन्त होने वाला 
समाज इससे पहले की अराजक दशा से बहुत गया-बीता है। वस्तुतः वह कोई समाज 
| नहीं है, किन्तु केवल भय से संचालित होने वाला पशुओं का tag है जो तलवार के 
। जोर से बाडे में बन्द है । लेवियाथन का राज्य दासता पर आधारित है। हॉब्स के 
विचारों का सबसे बड़ा दोष यह है कि वे तानाशाही और निरंकुश शासन स्थापित 
करते हैं । रूसो के मतानुसार जो व्यक्ति अपनी स्वतन्त्रता का परित्याग करता है, वह 
अपने मनुष्यत्व को छोड़ देता है। उसके समझौते से बना हुआ समाज वास्तव में कोई 
समाज नहीं है। इसमें सारा जीवन केवल एक eT व्यक्ति--लेवियाथन में केन्द्रित है, 
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शेष सब व्यक्ति निरथैक भू-भार मात्र हैं। समाज का मूल तत्व यहहैकि L उसके सब 
व्यक्तियों में जीवन का स्पन्दन और संचार हो, प्रत्येक व्यक्ति सामुदायिक विकास में 
अपना थोड़ा-बहुत अंश प्रदान करे; किन्तु हॉव्स के समाज में, सभी व्यक्ति लेवियाथन 
के समक्ष नतमस्तक और करवद्ध दास मात्र हुँ। wait ने प्राकृतिक दशा वाले मनुष्य के 
हान्स द्वारा प्रतिपादित हिन स्वभाव पर आपत्ति करते हुए कहा था कि अपने बन्धुरं का 
विनाश से आनन्द प्राप्त करने वाला वह प्राणी बड़ा विचित्र रहा होगा । यदि वास्तव i 
मनुष्यों का स्वभाव एक-दूसरे का गला काटने वाला होतो मानव-जाति दो पीढ़ियों 
से अधिक नहीं चल सकती है । यदि यही मानव-स्वभाव हो तो हमें अपने बच्चों और 
बन्धुओं की मृत्यु पर प्रसन्न होना चाहिए, दया और सहानुभूति राक्षसों का गुण मानना 
चाहिए, सोते हुए तथा असहाय व्यक्तियों की हत्या कर देनी चाहिए | 
बॉन (Vaughan) ने उसके “प्रकृति के नियम' (Law of Nature) की 
आलोचना करते हुए लिखा है कि उसने इसका प्रयोग दो विभिन्न विरोधी अर्थो में किया 
है । एक ओर इसे वह पाशविक सहज बुद्धि (Brute instinct) मानता है और दूसरी 
ओर एक वैतिक नियम । जब उसका उद्देश्य प्राकृतिक दशा को भयावह रूप में उपस्थित 
करना होता है, तो वह इसे छल-कपट से विषाक्त पशु-शवित के रूप में चित्रित करता 
है । किन्तु जब वह इस अवस्था में समझौते द्वारा परिवर्तत लाना चाहता है तो जो 
मनुष्य कुछ समय पहले जंगली पशु थे, अव सहसा अपने को कर्तव्यों से बँधा हुआ 
नैतिक प्राणी समझने लगते हैं। दानवों को एक ही क्षण में देवताओं में कायाकल्प करने 
की कपोल कल्पना तो पौराणिक साहित्य में भी उपलब्ध नहीं होती । “हॉब्स के मतानु- 
सार प्राकृतिक दशा युद्ध की अवस्था है, इसमें सब व्यक्ति एक-दूसरे के विरुद्ध युद्ध में 
रत हैं। इस दशा में सवसे बड़े गुण बल और छल हैं। यह ऐसी दशा है, जिसमें सत्‌- 
असत्‌, न्याय-अन्याय की धारणाओं का कोई स्थान नहीं होता । यह सब बिलकुल असंगत 
है, किन्तु इसकी इसके परिणाम (सामाजिक समझौते) के साथ तो कोई भी संगति 
नहीं बैठ सकती है । हमें यह कौन विश्वास दिला सकता है कि इस प्रकार के मनुष्य ऐसी 
दशा में प्रवेश कर सकते हैं, या प्रवेश करना चाहते हैं, जिसमें ये परिस्थितियाँ बिलकुल 
ही बदल जाती हैं । यह युद्ध की नहीं, किन्तु शान्ति की स्थितिहे. यह न्याय के 
विचारों पर आधारित राज्य है । एक Beat अपना रंग नहीं बदल सकता और न हो 
लेवियाथन के श्रारम्भिक श्रध्यायों में वाणत दूसरे का गला काटने वाला चालाक 
व्यक्ति एकदस शान्तिप्रिय श्रमिक बन सकता है।” लॉक ने भी हॉब्स की इस प्रकार 
की आलोचना करते हुए कहा है कि “वह हमें यह विश्वास दिलाता चाहता है कि 
मनष्य इतने मूर्ख हैं कि वे जंगली बिल्लियों ate लोसड़ियों को शरारतों से बचने के 
लिए शेरों हारा निगला जाना ग्रधिक सुरक्षित समभते हैं ।” - 
श्राधुनिकता का भ्रग्रदूत--होंब्स को सुप्रसिद्ध राजनीतिशास्त्रबेत्ता सँबाइन ने 
आधुनिकता का अग्रदूत माना है और यह लिखा है, “वस्तुतः हॉब्स ग्राधुत्तिक युग के 
उन महान्‌ दाशंतिकों में प्रथम स्यान रखता है, जिन्होंने इस बात का प्रयत्न किया कि 
वे ्राधनिक विचारों की पद्धति के साथ राजनीतिशास्त्र के सिद्धान्तों को घनिष्ठ रूप 
से सम्बद्ध कर सके ।” हाँब्स को निम्नलिखित कारणों से राजनीतिशास्त्र में आधुनिकता 
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का प्रवत्तेक माना जाता है-- 

पहला कारण राजनीति में धामिक विचारधारा को गौण स्थान देना था। 
मध्ययुग के सभी विचारक राजनीतिक चिन्तन में सर्वोच्च स्थान बाइबल की विचार- 
धारा को देते थे, पोप की सत्ता राजा की सत्ता से श्रेष्ठ, ऊंची और उत्कृष्ट मानते थे 
तथा अपने सभी मन्तव्यों का पोषण बाइबल के स्वतः प्रमाण समझे जाने वाले वचनों के 
आधार पर करते थे। हाँब्स ने चर्च की सत्ता का घोर विरोध किया, वह ईसाई धर्मा- 
चार्यो के वचनों में एवं प्रमाणों के आधार पर मध्यकालीन लेखकों की भाँति राजनीतिक 
प्रश्‍नों की विवेचना नहीं करता है, अपितु अध्यात्मवादी दृष्टिकोण को तिलांजलि देते हुए 
विशुद्ध भौतिकवादी दृष्टिकोण अपनाता है, उसने यूक्लिड की रेखागणित की पद्धति 
को आदर्श समझते हुए उसका अनुसरण किया। उसकी पद्धति में इतिहास का तथा 
धर्मशास्त्रों के प्रमाणवाद का कोई स्थान नहीं है। हॉब्स विशुद्ध बुद्धिवाद का पुजारी है, 
वह केवल इसी की सहायता से अपने सब मन्तव्यों तथा निष्कषों को पुष्ट करता है। 
बुद्धिवाद आधुनिक युग की एक प्रधान विशेषता है; इसको राजनीतिशास्त्र में पुरी 
तरह सर्वप्रथम लागू करने का श्रे य हॉब्स को ही है। उससे पहले किसी भी विचारक ने 
बुद्धिवाद को इतने व्यापक और विशिष्ट रूप से राजनीतिशास्त्र का आधार नहीं ` 
वनाया था । 

दूसरा कारण राज्य के सम्बन्ध में मध्ययुग के परम्परागत दृष्टिकोण का परि- 
त्याग था । इसके अनुसार यह भगवान्‌ द्वारा बताई गई दैवीयः संस्था है। वह इस 
सिद्धान्त का खण्डन करता था । उससे पहले यह माना जाता था कि राज्य का जन्म- 
दाता मनुष्य नहीं है, वह भगवान्‌ की कृति है। उसने इसका खण्डन करते हुए इसे मनुष्यों 
के ऐसे आदिम समझौते का परिणाम बताया, जिसमें सब मनुष्यों ने अपनी रक्षा के 
लिए लेवियाथन नामक विराट्‌ पुरुष या महामानव को आत्मसंरक्षण की दृष्टि से अपने 
सब अधिकार सौंप दिए थे और लेवियाथन का निर्माण किया था, जिससे समाज और 
राज्य का प्रादुर्भाव हुआ । 

तीसरा कारण ग्राभूतिक युग की प्रमुख विशेषता व्यष्टिवाद (Indivi- 
dualism) का प्रतिपादन श्रौर प्रबल पोषण है। हॉब्स से पहले मध्ययुग में 
व्यक्ति की अपेक्षा समाज को अधिक महत्व दिया जाता था, किन्तु हॉब्स ने राजनीति: 
शास्त्र में व्यक्ति के महत्व को सुप्रतिष्ठित किया । उसका समूचा राजनीतिक दर्शन विशुद्ध 
व्यष्टिवादी है। पहले यह बताया जा चुका है कि वह मिल्टन या अन्य क्रान्तिकारी 
विचारकों की भाँति मनुष्य की प्राकृतिक समानता पर बल देता है। आत्मसंरक्षण के 
लिए व्यक्ति को राजा की आज्ञा का विरोध करते के अधिकार देकर उसने उसकी 
निरंकुश सत्ता को भी नगण्य बना दिया है। उसके मतानुसार व्यक्ति ने सामाजिक 
समझौते द्वारा आत्मसंरक्षण के लिए ही राज्य की सत्ता का तिर्माण किया है और उसे 
अपने अधिकार दिए हैं। इससे यह स्पष्ट होता है कि हॉब्स व्यक्ति के हितों का प्रवल 
समर्थक है और उसके ये विचार उसे समष्टिवादी मध्यकालीन विचारकों से संथा 
पृथक्‌ और भिन्त करते हैं तथा उसके आधुनिकता का अग्रदूत होने के विचार का पोषण 
करते हैं। अनेक विचारकों ने मेकियावेली को राजनीतिशास्त्र में पहला ता 
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विचारक माना है। किन्तु उसकी अपेक्षा हॉब्स ने व्यष्टिवाद तथा क एता का अधिक 
सुस्पष्ट विवेचन और प्रतिपादन किया है तथा चर्च को 'अन्धकार का राज्य' ( eee 
of Darkness) बताते हुए उसे राजसत्ता की अपेक्षा बड़ा गोण स्थान दिया है । इसे 
देखते हुए हॉब्स को मेकियावेली की अपेक्षा अधिक अंशों में आधुनिकता का अग्रदूत माना 
जा सकता है। 
30: जप की विचारधारा के दोष--उपर्युत विवरण से स्पष्ट है कि उसके विचारों 
में कई गम्भीर दोष हैं--- 
(१) पहला दोष मानव-स्वनाव का एकांगी, दूषित और निराक्षावादी दृष्टि- 
` कोण है। वह मनुष्य को घोर स्वार्थी, कपटी, क्रूर और दूसरे का गला काटने वाला बताता 
है। किन्तु मनुष्य यदि पशु है तो हमें यह नहीं भूलना चाहिए कि वह कोरा पशु नहीं, 
किन्तु मानवीय (Human) पशु है। उसमें एक ओर जहाँ उपर्युक्त पाशविक प्रवृत्तियाँ 
हैं, वहाँ दूसरी ओर सहानुभूति, उदारता, दयालुता, परोपकार और प्रेम के मानवीय 
गुण हैं। हॉब्स इन्हें सवंथा भुला देता है, वह केवल उसकी पाशविक प्रवृत्तियों 
पर ही वल देता है, जैसे रूसो ने उसकी मानवीय प्रवृत्तियों पर बल दिया है। दोनों 
दृष्टिकोण एकांगी होने से दूषित हैं और इनके आधार पर राजनीतिक सिद्धान्तों का 
निर्माण नहीं हो सकता है। इस प्रकार हॉब्स के अपने सिद्धान्तों का मौलिक आधार ही 
दोषपूर्ण है। 
(२) दूसरा दोष उसके सिद्धान्तों की श्रनेक ग्रसंगतियाँ ate पारस्परिक विरोध 
हं । पहले इनका निर्देश किया जा चुका है। प्राकृतिक दशा में मनुष्य एकाकी और ऐसी 
दशा में रहता था जिसमें हत्या, हिंसा, छल, कपट का साम्राज्य था | किन्तु समझोता 
होने के बाद वह सामाजिक वनकर शान्तिपूर्ण समाज में रहने लगा । उसकी प्रवृत्ति में 
इस प्रकार सहसा परिवर्तन कँसे आ गया कि उसने अराजकता और अव्यवस्था को 
सुव्यवस्था में परिणत कर लिया । वाल्मीकि जैसे एक-दो व्यक्ति भले ही सहसा डाकू से 
मुनि बन जाएँ किन्तु हॉब्स के पशुतुल्य रक्त-पिपासु नरपशु एकदम समझौतों का पालन 
करने वाले नैतिक प्राणी बन जाएँ--यह सर्वथा असम्भव प्रतीत होता है। एक ही क्षण 
में प्राकृतिक दशा में रहने वाले मनुष्यों ने संघर्षपूर्ण जीवन को छोड़कर सहयोगी जीवन 
की पद्धति को कैसे अपना लिया ? यह नहीं समझ में आता कि जिस समाज में कुछ समय 
पहले जंगली जानवरों की-सी स्थिति थी, कोई कायदा-कानून नहीं था, इसे लागू करने 
वाली कोई सर्वोच्च शक्ति नहीं थी, उसमें सहसा समझौता कैसे हो गया? हाँब्स स्वयं 
यह मानता है कि तलवार की शक्ति के विना कोई नियम या समझौता नहीं टिक 
सकता । किन्तु वह्‌ यह्‌ भी मानता है सामाजिक समझौता पहले हुआ तथा लेवियाथन 
की उत्पत्ति बाद में हुई । उसके अपने सिद्धात्तों में ही परस्पर विरोध है। अराजकता 
के एकदम बाद समझौते की उत्पत्ति तथा शान्ति की स्थिति वास्तव में कभी नहीं हो 
सकती, यह केवल हॉब्स की कल्पना की जादू की छड़ी से या अलाउद्दीन के चिराग से ही 
सम्भव है। 
(३) तीसरा दोष उसकी यह श्रान्त धारणा है कि श्रादिम समाज में मनुष्य 


एकाकी रहता है। उसे यह ज्ञात नहीं था कि मनुष्य में सामाजिक जीवन के तत्वों का 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


2 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


थामस हॉब्स १६ 


कभी अभाव नहीं रहा। उसकी कल्पना के विपरीत आदिम समाज की इकाई व्यक्ति 
नहीं, वरन्‌ कुटुम्ब या दूसरे समुदाय थे। इन समाजों में केवल संघर्ष की ही नहीं, किन्तु 
उसके साथ सहयोग की भावना भी पाई जाती है। वस्तुतः उसकी अपेक्षा अरस्तू का यह 
मत अधिक सत्य था कि मनुष्य सामाजिक प्राणी है और राज्य की उत्पत्ति परिवार से 
होती है। 

(४) चौथा दोष उसकी यह धारणा है कि समाज को श्रराजकता से बचाने के 
लिए इसका एकमात्र विकल्प सर्वोच्च एवं निरंकुश शासन-सत्ता को मानना है। उसके 
सामने योरोप के मध्ययुग का इतिहास था, इसमें शासन-सत्ता चर्च और राज्य में बँटी 
हुई थी। इस दशा में यद्यपि अनेक संघर्ष होते थे, किन्तु यह हॉब्स की प्राकृतिक दशा 
से बहुत अच्छी थी । वह यह समझता था कि प्रभुसत्ता सदैव अविभाज्य रहनी चाहिए, 
अन्यथा, समाज में अराजकता उत्पन्न हो जाएगी। किन्तु आधुनिक राज्यों का उदाहरण 
इसे झुठलाने के लिए पर्याप्त हैँ। Ao रा० अमरीका में यह शासन के तीन प्रधान अंगों 
में बॅटी हुई है, किन्तु वहाँ कोई अराजकता नहीं है । 

(५) दण्डशक्ति का श्रनुचित महत्व--पाँचवाँ दोष यह है कि वह समाज में 
ग्रराजकता दूर करने और कानून का पालन कराने के लिए राज्य को दण्डशक्ति को 
अनुचित प्रधानता देता है। वह यह भूल जाता है कि लोकमत, बुद्धि और धार्मिक विश्वास 
भी मानव-समाज में व्यवस्था बनाए रखने में सहायक होते है। 

(६) छठा दोष राज्य को कोई रचनात्मक कार्य नहीं सोंपना है । इसका एक- 
मात्र कार्य शान्ति बनाए रखना है । लेवियाथन पुलिस का सिपाही मात्र है। वह यूनानी 

| विचारको की तरह राज्य के भावात्मक कार्यों पर बल नहीं देता हे । वह अरस्तू की यह 
बात मानता है कि राज्य मनुष्य के जीवन की रक्षा के लिए है, किन्तु यह भूल जाता 
| है कि इसका लक्ष्य उसे सुखमय जीवन की सुविधाएँ प्रस्तुत करना है। उसके लिए राज्य 
एक आवश्यक बुराई है; यह एक प्रगतिशील सभ्यता का नहीं, अपितु मनुष्य की बवेर 
वृत्तियों से उसकी रक्षा करने का साधन है। 

(७) मनुष्य के श्रधिकार छीनना--सातवाँ दोष हॉब्स का अपने राज्य में 
मनुष्य को सर्वथा अधिकारशुन्य करके लेवियाथन की दासता के पाश में जकडना था। 
इसमें मनुष्यों की स्थिति लेवियाथनरूपी चरवाहे द्वारा हाँके जाने वाले पशुओं के रेवड़ 
जैसी थी । यदि अराजकता शोचनीय स्थिति थी, तो यह उससे भी बुरी अवस्था थी । 

हॉब्स का यह दुर्भाग्य था कि उसके लेवियाथन ने इंगलैण्ड के सभी महत्वपूर्ण 
दलों को रुष्ट किया था। उसके चर्च और धर्म-सम्बन्धी विचारों के कारण पादरी 
उससे असन्तुष्ट थे, क्योंकि वे चर्च को राज्य का एक विभाग मात्र नहीं बताना चाहते थे। 
राजा की दैवी सत्ता में विश्वास रखने वाले राजतन्त्रवादी (Monarchists) उसके 
सामाजिक समझौते के विचार को पसन्द नहीं करते थे | राजसत्तावादियों ( Royalists) 
को उससे यह असन्तोष था कि वह प्रजा की रक्षा करने में समर्थ किसी भी शासन को, 
भले ही वह किसी डिक्टेटर का या पालियामेण्ट का क्यों न हो, मानने को तैयार था। 
। पालियामेण्ट वाले उससे इसलिए नाराज थे कि वह प्रभुसत्ता की अविभाज्यता का 
सिद्धान्त मानने के कारण राजा की सत्ता को नियन्त्रित करने वाले दावों का विरोधी 
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था। इन परिस्थितियों में हॉब्स का तत्कालीन ब्रिटिश विचारकों पर कोई प्रभाव 
नहीं पड़ा 
ae होस का महत्ब--उपर्युक्त दोषों के होते हुए भी हॉब्स कई दृण्टियों से 
रण महत्व रखता है। 
ae ) व्यवस्थित es का निर्माण--वह राजनीतिशास्त्र की विस्तृत और 
व्यवस्थित पद्धति का निर्माण करने वाला पहला अंग्रेज विचारक है। डनिग के शब्दों में 
उसके ग्रन्थ ने उसको एकदम प्रथम कोटि के विचारकों में स्थान दिया और उसके ग्रन्थ 
ने अनेक तीव्र विवाद उत्पन्न करके 'वादे-वादे जायते तत्वबोधः' के अनुसार राजनीतिक 
प्रश्नों के चिन्तन को अधिक स्पष्टता प्रदान की । 

(२) भौतिक दृष्टिकोण--उसने राजनीतिशास्त्र में भौतिकवाद (Material- 
ism) का दृष्टिकोण अपनाकर नई परम्परा स्थापित की। 

(३) राजनीतिक सत्ता को महत्व देना--हॉव्स ने राजनीतिक सत्ता को 
मेकियावेली की अपेक्षा अधिक ऊ चा उठाया । इटालियन लेखक ने तो राजनीतिशास्त्र 
को धर्म और नीतिशास्त्र से स्वतन्त्र श्रौर पृथक्‌ किया था, किन्तु हॉब्स ने उसे इनसे ऊपर 
उठाया। 

(४) प्रभुसत्ता का विकास--हाँब्स का प्रभुसत्ता और कानून का विचार अपने 
पूरववर्ती ate के विचारों से अधिक आगे बढ़ा हुआ था । असीम अमर्यादित प्रभुसत्ता का 
प्रतिपादन करने वाला वह्‌ पहला विचारक था, उसने अपने बुद्धि-कौशल से राजाओं 
की वैध सत्ता के समर्थन में प्रस्तुत किए जाने वाले सामाजिक समझौते के सिद्धान्त से 
प्रभुसत्ता की निरंकुशता को पुष्ट किया । 

(५) ब्यष्टिवाद--उसकी एक बहुत बड़ी देन व्यष्टिवाद की है । 

(६) बुद्धिवाद- हान्स का इस दृष्टिकोण से भी महत्व है कि उसने मध्य- 
कालीन परम्पराओं के धामिक जाल को अपने बुद्धिवाद से विच्छिन्न किया । रसेल ने 
लिखा है कि “वह अन्धविश्वास से सर्वथा मुक्त है। वह इस आधार पर तर्क नहीं करता 
कि आदम और हव्वा के पतन के समय क्या हुआ। सभी मध्यकालीन लेखक बाइबल के 
आधार पर तर्क करते हुए दैवी और प्राकृतिक नियमों पर वहुत बल देते थे, उसने इसको 
स्वीकार करते हुए धर्मसत्ता को राजनीतिक सत्ता का वशवर्ती बनाया तथा राज्य को 


मनुष्यों द्वारा बनाई हुई कृत्रिम तथा मानवीय संस्था माना, जबकि उससे पहले के 
विचारक इसको ईश्वरीय संस्था मानते थे 1” 


क 


सारांश 


हॉब्स इंगलेण्ड में राज्य की समस्याओं पर गम्भीर विचार करके सुव्यवस्थित 
रूप से ग्रन्थ लिखने वाला पहला दार्शनिक था। वह बचपन से ही अत्यन्त प्रतिभाशाली 
था और ९१वें वर्ष को आयु तक उसकी मानसिक और शारीरिक शक्तियों में कोई कमी 
नहीं भाई | हॉन्स पर उस समय की नई वैज्ञानिक खोजों ने तथा इंगलैण्ड की राजनीतिक 
दशा ने गहरा प्रभाव डाला । उसकी सबसे अधिक प्रसिद्ध पुस्तक 'लेवियाथन' 
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|, (Leviathan) १६५१ ई० में प्रकाशित हुई थी। इसमें उसने निम्नलिखित प्रमुख 
सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया है-- 


(१) मानव-स्वभाव का ' स्वरूप हाँब्स के अनुसार बहुत बुरा है। वह घोर 
स्वार्थी, क्रूर और हिसक है; वह निरन्तर तीन कारणों से संघर्ष करता रहता है। ये कारण 
हैं--प्रतिद्वन्द्रिता, भय और कीति कमाने की लालसा । 

(२) राज्य की उत्पत्ति से पहले की स्थिति प्राकृतिक दशा (state of nature) 
है । इसमें सव मनुष्य एक-दूसरे से लड़ते रहते थे । 'जिसकी लाठी उसकी भस? का नियम 
प्रचलित था । मनुष्य का जीवन एकाकी, निर्धन, कुत्सित, पशुतुल्य होता था । उसमें 
fara, न्याय की भावना और निजी सम्पत्ति का अभाव था । 

(३) सामाजिक सम भोता--इस सदा संघर्ष की स्थिति का अन्त करने के लिए 
मनुष्य की वुद्धि ने आत्मरक्षा की दृष्टि से एक शक्तिशाली सत्ता की स्थापना का 
निश्चय किया और सव व्यक्तियों ने एक-दूसरे के साथ समझौता करके अपने अधिकार 
उनकी रक्षा करने वाले एक व्यक्ति को सौंप दिए। यही वह महान्‌ लेवियाथन है जो 
समाज के सव व्यक्तियों को रक्षा करता Sl यह पूर्ण प्रभुसत्ता-सम्पन्न शासक 
(Sovereign) है । यह इस समझौते से ऊपर उठा हुआ पूर्ण रूप से स्वेच्छाचारी, स्वच्छन्द 
शासक (Absolute Ruler) है और यह सब व्यक्तियों की रक्षा करता है। इसे प्रजा- 
जनों पर पुरे अधिकार प्राप्त है। इसकी आज्ञा की अवहेलना करना अच्यायपूर्ण है । प्रजा 
को इसके विरोध का कोई अधिकार नहीं है। 

(४) व्यक्ति के अधिकार--व्यक्ति को केवल दो ही अधिकार प्राप्त हे 
(i) ऐसे सब काम करने की स्वतन्त्रता जो राज्य के कानूनों द्वारा न रोके गए हों। 

। (ii) आत्म-संरक्षण का अधिकार। केवल इसी अधिकार के आधार पर वह अपने 
| जीवन को संकट में डालने वाले राज्य के कार्यों का विरोध कर सकता है । 

(x) शासन-प्रणालियाँ--हॉब्स ने राजतन्त्र, कुलीनतन्त्र और लोकतन्त्र की 
तीन शासन-प्रणालियों को स्वीकार करते हुए राजतन्त्र में शासन का स्थायित्व अधिक 

/ होने के कारण उसे सर्वश्रेष्ठ माना है । 

(६) कानून--हाँब्स के मतानुसार कानून उचित रूप से उसका वचन है जिसे 
अन्य व्यक्तियों पर शासन करने का अधिकार है। प्रजा के लिए राजा की इच्छा ही 
कानून है। 

(७) आधुनिकता का श्रग्रदूत--हॉब्स को तीन कारणों से आधुनिकता का 
अग्रदूत माना जाता है--(क) राजनीति में धामिक विचारधारा को गोण स्थान देना ; 
(ख) राज्य के सम्बन्ध में मध्ययुग के परम्परागत दृष्टिकोण का परित्याग तथा 
(ग) व्यष्टिवाद का प्रबल पोषण | 

१ (८) हॉन्स की विवारधारा के दोष--हाँव्स की विचारधारा के प्रमुख दोष निम्न 
है--(क) मानव-स्वभाव का निराशावादी दृष्टिकोण, (ख) सिद्धान्तो में अनेक प्रकार 
के विरोध और असंगतियाँ, (ग) आदिम समाज में मनुष्य को एकाकी रहते वाला मानना, 
(ष) राज्य को निरंकुश अधिकार देना, (ड.) मनुष्य के अधिकार छीनता, (च) राज्य 
को कोई रचनात्मक कार्य न सौंपना | 

| (8) हॉब्स की देने हान्स उपर्युक्त दोषों के होते हुए भी अपनी निम्नलिखित 
। देनों के कारण असाधारण महत्व रखता है--(१) व्यवस्थित पद्धति का निर्माण, 
| (२) भौतिक दृष्टिकोण, (३) राजनीतिक सत्ता को महत्व देना, (४) प्रभुसत्ता का 
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प्रमुख राजनौतिक विचा रक 


प्रश्‍न 


हॉब्स के 'लेवियाथन' का कया महत्व और स्वरूप है ? | के ; 
See प्राकृतिक दशा के वारे में हॉब्स के विचारों का परिचय वतर \ 
प्राकृतिक अ्रधिकारों और प्रभुसत्ता के स्वरूप के वारे में हॉब्स के ना मत हैं हि | 
हॉब्स ने व्यक्ति को कौनसे अधिकार प्रदान किए हैं AIK वह किस प्रकार व्यष्टिवाद 
का समर्थन करता है ? 

हॉब्स को किन कारणों से आधुनिकता का श्रम्रदूत माना जात 
हॉब्स की विचारधारा में क्‍या दोष हैं ? ह 

हॉब्स की महत्वपूर्ण SAT का संक्षिप्त उल्लेख कीजिए | 


(६ ५ 
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दूसरा अध्याय 


जॉन लॉक [१६३२-१७१४ ई०] 


जीवन-चरित्र--हाँब्स के वाद ब्रिटिश राजनीतिक चिन्तन में सबसे ऊँचा स्थान 

रखने वाले और उसके प्रतिकूल मत प्रकट करने वाले जॉन लॉक का जन्म एक मध्यम- 

वर्गीय परिवार में सामरसेट काउण्टी के रिंगटन नामक स्थान में १६३२ Fo में उस समय 

हुआ, जब पालियामेण्ट राजा चार्ल्स प्रथम (१६२५-१६४९ ई०) से अपने अधिकारों 

के लिए लड़ रही थी ।,उसके होश संभालते ही इंगलैण्ड का गृहयुद्ध( १ ६४२--१६५६ ई०) 

आरम्भ हो गया । उसका पिता १६४२ ई० में पालियामेण्ट को ओर से लड़ने वाली सेना 

में स्वयंसेवकों की एक कम्पनी का कप्तान बना | लॉक ते लिखा है कि जब मुझे कुछ होश 

हुआ तो मैने अपने को तूफान में पाया। १६५९ ई० में आक्सफोडं विश्वविद्यालय से 

एम० Wo करने के वाद वह वहीं यूनानी भाषा, काव्यशास्त्र ओर दर्शत का शिक्षक बना | 

यह काम पसन्द न आने पर उसने चर्च का पुरोहित बनना चाहा, पर उसका कठोर 

नियन्त्रण उसके लिए सह्य नथा । अतः उसने १६६० ई० के बाद आक्सफोडं के प्रसिद्ध 

चिकित्सक डेविड थामस से चिकित्साशास्त्र का अध्ययन किया और शीघ्र ही अच्छा 

| डॉक्टर बना | डॉक्टर बनने पर भी वह स्वयं आजीवन बीमार रहा ओर उसका कहना. 

- था कि स्वास्थ्य मेरी ऐसी प्रेयसी है कि चिरकाल तक उसे रिक्षाने पर भी मैं उसकी कृपा 
नहीं पा सका हूँ । 

१६६६ ई० में लॉक के समूचे जीवन पर प्रभाव डालने वाली घटना घटित हुई । 
उस समय के प्रसिद्ध राजनीतिज्ञ तथा fet (उदार) दल के संस्थापक लाड एशली 
(बाद में अलं ऑफ शेफ्ट्सवरी) अपने इलाज के लिए डेविड थामस के पास आक्सफोर्ड 
आए, थामस द्वारा लॉक का परिचय एशली से हुआ और वे उससे इतने प्रसन्न और 
प्रभावित हुए कि १६६७ में उन्होंने लॉक को लन्दन आकर Saat चिकित्सक बनने को 
कहा । इससे लॉक को ब्रिटिश राजनीति के तथा राजनीतिज्ञों के घनिष्ठ सम्पर्के में आते 
का अवसर मिला । एशली पालियामेण्ट की ओर से राजा के विरुद्ध लड़ने वाली 
सेनाओं के फील्ड मार्शल, संसद्‌ के अधिकारों के प्रबल समर्थक और उदारवाद के परम 
भक्त राजनीतिज्ञ थे । लॉक १% वर्ष तक उनका सचिव रहा । १६७२ में लाड चांसलर 
बनने पर शेफ्ट्सबरी ने उसे कुछ सरकारी पदों पर भी रखा, किन्तु ९६७२ में राजा 
अपनी प्रेयसियों को दिए जाने वाले रुपये की अदायगी में बाधा डालने के का रण शेफ्ट्सबरी 
| से रुष्ट हो गया । शेफ्ट्सवरी के साथ लॉक को भी सरकारी नोकरी छोड़नी पड़ी और 
| वह अपने क्षय या दमे के इलाज के लिए फ्रांस चला गया। १६७६ में शेफ्ट्सबरी के | 
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दुबारा पदारूढ़ होने पर लॉक फ्रांस से लौटकर उसके साथ काम करता रहा। किन्तु 
१६८१ ई० में राजा पुनः शेफ्ट्सवरी से रुष्ट हो गया क्योंकि वह प्रोटेस्टेणट धर्मावलम्बी 
व्यक्ति को राजगद्दी पर बैठाने के षड्यन्त्र में संलग्न था | उसे इंगलैण्ड छोड़ना पड़ा और 
जब लॉक को स्वदेश में अपने प्राण संकट में प्रतीत हुए तो वह हालँण्ड भाग गया । हालँण्ड 
में जब उसे यह आशंका हुई कि वहाँ की सरकार उसे पकड़कर ब्रिटिश सरकार को सौंप 
देगी तो वह वेश बदलकर और छिपकर रहने लगा । यहीं १६८२ ई० से उसने ग्रन्थ- 
लेखन का कार्य आरम्भ किया । तत्कालीन स्टुअर्टवंशी राजा को गद्दी से उतारने तथा 
विलियम ऑफ ऑरेंज को गद्दी पर बिठाए जाने की षड्यन्त्रकारी योजनाओं में लॉक 
ने बड़ी दिलचस्पी ली । १६८८ ई० में इंगलैण्ड में क्रान्ति होने पर तथा विलियम को 
इंगलैण्ड बुलाने पर, वह उसकी पत्ती मेरी के जहाज पर बैठकर स्वदेश पहुँचा | क्रान्ति 
सफल होने पर उसे अनेक सरकारी पद दिए गए, किन्तु उसने स्वास्थ्य खराब होने के 
कारण कोई पद नहीं स्वीकार किया | 

लॉक के ग्रन्थ--उसने राजनीतिशास्त्र, अर्थशास्त्र, शिक्षा, धर्मशास्त्र, दर्शन, 
बिज्ञान, उद्यानशास्त्र आदि विभिन्न विषयों पर तीस से अधिक ग्रन्थ लिखे हैं । उसकी 
गणना पश्चिम के प्रसिद्ध दार्शनिकों में होती है । राजनीतिशास्त्र के सम्बन्ध में उसके 
महत्वपूर्ण wea निम्तलिखित हुँ-सहिष्णुता पर एक पत्र ( १६८६ ) (A Letter on 
Toleration), शासन पर दो निबन्ध (१६६०) (Two Treatises on G overnment), 
सहिष्णुता पर दूसरा (१६९०), तीसरा (१६६२ ई०) तथा चौथा पत्र, केरोलिना का 
मौलिक . संविधान (The Fundamentals of Constitution of Carolina) | 
इनमें उसका दूसरा ग्रन्थ बड़ा महत्वपूर्ण है । यह राजा के दैवी अधिकारों का प्रवल 
समर्थन करने वाले सर Uae फिल्मर के १६८० ई० में प्रकाशित Patriarcha का खण्डन 
करने के लिए लिखा गया है | इसके पहले निबन्ध में तो फिल्मर की युक्तियों का बड़े 
विस्तार से निराकरण क्रिया गया और दूसरे निबन्ध में राज्यविषयक अपने सिद्धान्तों का 
प्रतिपादन है। 


लॉक के प्रमुख सिद्धान्त 


_ सानव-स्वभाव की धारणा (Conception of Human Nature) हॉमन्स 
और लॉक के मानव-स्वभावविषयक विचारों में आकाश-पाताल का अन्तर है । हांब्स 
मनुष्य में केवल पाशविक प्रवृत्तियों का दर्शन करता है, किन्तु लॉक उसके मानवीय गुणों 
पर बल देता है, जो निम्नलिखित हैं--- ह 

(१) बुद्धिमत्ता-मनुष्य की बड़ी विशेषता बुद्धिमान्‌ (Rational) तथा 
विचारवान्‌ प्राणी होना है। 

(२) नेतिकता--वह्‌ अपनी विवेक बुद्धि से एक नैतिक व्यवस्था की सत्ता 
स्वीकार करता है और इसके अनुसार कार्यं करना अपना कत्तव्य समझता है । 

(३) य के गुण--उसमें दुसरो के प्रति सहानुभूति, प्रेम और दयालुता 
“के गुण होते हैं । ; a 
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दोनों विचारकों की मानव-प्रकृति की धारणा में पहला भेद यह है कि हॉब्स 
का मनुष्य कोरा पशु हे, किन्तु लॉक का एक नैतिक व्यवस्था को स्वीकार करने वाला 
तथा उसके अनुसार आचरण करने वाला प्राणी हे । लॉक यह मानता है कि मनुष्य 
सदेव अपने कत्तंव्यों का पालन नहीं करते हें | उदाहरणार्थ, वे सत्य नहीं बोलते, पडोसी 
की हत्या करते हैं; किन्तु उन्हें यह ज्ञान है कि सत्य बोलना चाहिए, हत्या नहीं करनी 
चाहिए । यह विवेक और ज्ञान ही उन्हें पशुओं से भिन्न बनाता है । 

दूसरा भेद यह है कि हॉब्स का मनुष्य विशुद्ध भौतिकवादी (Materialist) 
तथा चार्वाक है, उसकी सब क्रियाओं का मूल प्रेरणा-ल्ोत शरीर को सुख पहुँचाना है । 
किन्तु लॉक का मनुष्य कत्तेव्य की पुकार को सुनता है, उसके अनुसार आचरण करता 
है | हॉब्स का मनुष्य घोर स्वार्थी है, किन्तु लॉक का मनुष्य कई बार वास्तव में 
परोपकारी होता है । 

प्राकृतिक अवस्था (State of ॥६(ए७)-- हान्स ने मनुष्य के घोर स्वार्थी 
होने के कारण इसे सतत संघर्ष और युद्ध की दशा माना था । किन्तु लॉक मानव-प्रकृति 
के सम्वन्ध में लेवियाथन के लेखक से सर्वथा प्रतिकूल मत रखने के कारण इसे युद्ध की 
नहों, किन्तु शान्ति की दशा मानता हे । इसकी विशेषताएँ निम्नलिखित — 

(१) ससानता--' प्राकृतिक अवस्था में सभी मनुष्य समान हैं, क्योंकि सभी 
सृष्टि के एक ही स्तर पर और सब एक ही सर्वशक्तिमान्‌ एवं अनन्त बुद्धिसम्पन्नः 
स्रष्टा की कृतियाँ हैँ ।” प 

(२) स्वतन्त्रता--समानता के अतिरिक्त प्राकृतिक अवस्था की दुसरी विशेषता 
मानव की स्वतन्त्रता है । किन्तु यह स्वतन्त्रता स्वच्छन्दता या स्वेच्छाचा रिता नहीं है । 
क्योंकि प्राकृतिक अवस्था का नियन्त्रण प्राकृतिक नियम (Natural Law) केद्वारा 
होता है । बुद्धि पर आधारित नैतिक नियम ही प्राकृतिक नियम हैं । उदाहरणार्थ, 
) दूसरे की हत्या करता प्राकृतिक नियम के प्रतिकूल है क्योंकि इसका ज्ञान हमें इस 

प्रकार के TH से होता है, जैसे व्यक्ति अपने जीवन को नष्ट करने का अधिकार नहीं 

रखता, वैसे ही वह दूसरों के जीवन को भी नष्ट नहीं कर सकता । वह जो व्यवहार 

अपने लिए नहीं चाहता, उसे ऐसा व्यवहार दूसरों के साथ भी नहीं करना चाहिए । 
| आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ ।' इसके साथ ही अपना जीवन जहाँ संकट में 
| न हो, वहाँ उसे यह चाहिए कि वह यथाशक्ति दूसरों के जीवन की रक्षा का प्रयत्न करे। 
| स्वतन्त्रता का आधार बुद्धि है, वह मनुष्य को इस योग्य बनाती है कि वह प्राकृतिक विधान के 
| अनुसार जीवन व्यतीत कर सके । प्राकृतिक तियमों से नियन्त्रित होने के कारण लॉक 
i की प्राकृतिक दशा हॉब्स की नैसगिक दशा की भाँति अतीव भयावह ओर संघर्षमय 
| नहीं है । मनुष्य में स्वभावतः सामाजिकता की प्रवृत्ति है। अतः यह अवस्था शान्ति, 
| सोहादं, पारस्परिक सहयोग ALT आत्मरक्षा की भ्रवस्था है, रोर इसमें सनुष्य सदा समानः 
| 
| 
| 
| 
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होते हैं, समान प्राकृतिक अधिकार रखते हैं।' हल 

प्राकृतिक अधिकार (Natural २1४॥७)-प्राकृतिक दशा में लॉक के मता- 
नुसार सब व्यक्तियों को तीन प्रकार के--जीवन, स्वतन्त्रता व सम्पत्ति के--अधिकार 
प्राकृतिक नियम के द्वारा प्राप्त थे 

१. जीवन का अधिकार (Right to ॥()--आत्मसंरक्षण मनुष्य की सबसे 
प्रबल आकांक्षा है और उसकी सव क्रियाओं का प्रधान प्रेरक तत्व है। इस उद्देश्य की 
पूर्ति के लिए किए जाने वाले बुद्धिसंगत कार्य मनुष्य के विशेषाधिकार हैं और उसे 
प्राकृतिक नियम से उपलब्ध होते हैं । इस विषय में उसका मत हॉब्स से मिलता है। 

२. स्वतन्त्रता का श्रधिकार (Right to 10०/५)--हाँब्स इसे सव प्रकार के 
बन्धनों और नियमों से मुक्त होकर प्राकृतिक दशा में अपनी इच्छानुसार मनमाना कार्य 
करना समझता है । किन्तु लॉक इससे असहमति प्रकट क रता हुआ इसे प्राकृतिक नियम के 
अतिरिक्त अत्य नियमों से मुक्त होकर कार्य करना समझता है । प्राकृतिक नियम की 
नैतिक व्यवस्था का पालन मनुष्य के लिए आवश्यक है। 

३. सम्पत्ति का अधिकार (Right to ०९7५) इसका तात्पर्यं प्राकृतिक 
दशा में जीवन को धारण करने में समर्थ बाह्य वस्तुओं पर वैयक्तिक नियन्त्रण स्थापित 
करना है। लॉक ने दूसरे निबन्ध के पांचवें अध्याय में वैयक्तिक स्वामित्व के सम्बन्ध में 
अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन विस्तार से किया है। उसके मतानुसार आरम्भ में वस्तुओं 
पर सबका समान अधिकार था, किन्तु जब कोई व्यक्ति अपने शरीर का श्रम किसी वस्तु 
के साथ जोड़ लेता है तो उस पर उसका वैयक्तिक अधिकार हो जाता है। ईश्वर ने भूमि 
और उसकी सभी वस्तुएँ सब व्यक्तियों को सामूहिक रूप से प्रदान की हैं। मनुष्य का 
शरीर ही उसके पास ऐसी सम्पत्ति है, जिस पर उसका एकमात्र अधिकार होता है। बहू 
जब WIA शरीर के श्रम को ईश्वर प्रदत्त सामू हिक वस्तुओं के साथ मिश्रित करता 
है तो वह उन्हें भ्रपनी व्यक्तिगत सम्पत्ति बना लेता है (अध्याय २, Po २६) ; अतः 
श्रम से सम्पत्ति की उत्पत्ति होती है, इसी से वस्तुओं का मूल्य निश्चित होता है 
(TN ); उदाहरणार्थ, भूमि सब मनुष्यों को भगवान्‌ ने समान रूप से प्रदान 
की है, किन्तु जब कोई व्यक्ति भूमि से मिट्टी खोदकर अपना घर बनाता है, तो यह उसकी 
ina “aN re है । लॉक के इस 'श्रम सिद्धान्त' को बाद में समाजवादी विचारकों 
ने विशेष रूप से विकसित किया। उनका यह भी कहना है कि व्यक्ति को उतनी 
ही सम्पत्ति रखनी चाहिए, जिसका वह उपयोग कर सके । किन्तु इसके साथ ही तत्कालीन 


1. According to Locke—‘“The original stat in ' 
which peace, goodwill mutual कावळे and र pS alles: 
Under the law of nature all men were equal and possessed equal 
natural rights.” —Gettel, p. 224. 

2. According to Locke—“The right to pri i 
because by Jabour a man extends, so Oe Ro DG 
the Co By expending his internal energy upon them he makes them 
a part of himself. —Sabine, p. 526-27. 
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हिंग भूमिपतियों के भूसम्पत्ति के अधिकारों को उचित ठहराते हुए उसने कहा कि व्यक्ति 
अपनी शक्ति और श्रम के अनुसार यथेच्छ भूमि पर अधिकार कर सकता है, वशर्ते कि 
ag उसकी उपज का -उपयोग कर सके, द्रव्य के रूप में उसे भविष्य के उपयोग के लिए 
एकत्र कर सके । उसके सामाजिक विचारों में पूंजीवाद और समाजवाद दोनों के कुछ 
मूलतत्व बीज रूप में निहित हैं।' व्यक्ति को सम्पत्ति के अधिकारों को वह इतना महत्व 
देता है कि वह इसी में श्रम्य दोनों श्रधिकारों को सम्मिलित करता है। उसने लिखा है 
कि मनुष्य को स्वाभाविक रूप से यह अधिकार हे कि वह श्रपती सम्पत्ति को--प्र्थात्‌ 
जीवन, स्वतन्त्रता और जायदाद को सुरक्षित रखे । 

लॉक के मतानुसार प्राकृतिक दशा में मनुष्य बुद्धिपूर्वक प्राकृतिक विधान का 
पालन करते हुए एक-दूसरे के उपर्युक्त तीनों अधिकारों का सम्मान करते हैं। अतः 
यह हॉब्स की प्राकृतिक दशा से मौलिक रूप से भिन्न हो जाती है । हॉब्स के मत में इस 
अवस्था में मनुष्य स्वार्थान्ध होकर अपने बुद्धि और विवेक का परित्याग करते हुए एक- 
दूसरे के उन्मूलन, हिंसा और हत्या का प्रयत्न करते हुए युद्ध की स्थिति उत्पन्न कर देते 
हैं। उस समय कोई सामाजिक जीवन नहीं होता है । किन्तु लॉक की प्राकृतिक दशा में 


मनुष्य अपनी विवेक-बुद्धि के अनुसार प्राकृतिक नियमों का पालन करते हुए शान्तिपूर्वक 


सभ्य समाज में रहते हैं | किन्तु कुछ असुविधाओं के कारण इन्हें राज्य के निर्माण की 
आवश्यकता प्रतीत होती है। 

प्राकृतिक दक्षा की असुविधाएँ--प्राकृतिक दशा में प्राकृतिक नियम के अनुसार 
शान्तिमय जीवन व्यतीत करते हुए मनुष्य को तीन प्रकार की असुविधाएँ थीं--- 

(१) अस्पष्टता--पहली असुविधा प्राकृतिक कानून (Natural Law) के स्वरूप 
की अस्पष्टता है । यद्यपि भगवान्‌ ने इसका ज्ञान सव मनुष्यों को प्रदान किया है, किन्तु 
उनकी बुद्धियों में तथा स्वार्था में भेद होते के कारण वे इसकी व्याख्या विभिन्न प्रकार 
से और विविध रूपों में करते हैं, अतः इसके यथार्थ स्वरूप में सन्देह उत्पन्न हो जाता 
है। साथ ही, प्राकृतिक नियम के अमूत्तं होने के कारण उसे पहचानने में बड़ी कठिनाई 
होती है। 

(२) संस्था का अभाव--दूसरी असुविधा यह्‌ है कि प्राकृतिक नियम या 
बिधान को तथा इसके अनुरूप निर्णयों को कार्यान्वित करने के [लए प्राकृतिक दशा में 
कोई साधन या संस्था नहीं होती है। 

(३) सब व्यक्तियों को न्याय करने का अधिकार--तीसरी असुविधा यह है 
कि इसमें सव व्यक्तियों को न्याय करने और दण्ड देने का अधिकार होता है। प्रत्येक 
व्यक्ति अन्यायपूर्ण रीति से हत्या करने वाले को या चोर को दण्ड देने का अधिकार 
रखता है । किन्तु सब व्यक्तियों के दण्ड देने के साधनों में तथा पद्धति में एकरूपता और 


निष्पक्षता सम्भव नहीं है । इससे जीवन बड़ा असुरक्षित और अनिश्‍चित हो जाता है। 


1. “In general their (objects?) utility depends upon the labour 
expended upon them and thus Locke's theory led to the later labour 


theories of value in classical and socialist economies.”’—Sabine, p. 328, 
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इस अनिश्‍चितता और गड़बड़ी क्रो रोकने के लिए सुस्पष्ट नियम बनाने वाली और उन्हें 
पालन कराने वाली, नियमों का उल्लंघन करने वालों को निश्चित दण्ड देने वाली तथा 
निष्पक्ष न्याय करने वाली शासन-सत्ता होनी चाहिए । हि 

डनिग ने लॉक की प्राकृतिक दशा की तुलना एक सामान्य सर्वोच्च राजनीतिक 
शासक के अभाव में ऐसी अवस्था से की है, जिसमें अमरीका के जंगलों में एक 
स्विटजरलैण्डवासी और फ्रेंच मिलते हैं। यहाँ तो इन दोनों पर लागू होने वाला 
कानून स्पष्ट और सुनिश्चित है और न उन्हें लागू करा सकने वाला और इसका भंग 
करने वाले को दण्ड देने वाला और इस पर निष्पक्ष विचार करने वाला कोई उच्च 
शासक है । प्राकृतिक दशा की उपर्यक्त तीनों असुविधाओं को दूर करने की दृष्टि से 
मनुष्यों ने एक सामाजिक समझौते या संविदा (Social Contract) द्वारा राज्य का 
निर्माण किया | 


सामाजिक संविदा या अनुबन्ध 
(Social Contract) 


प्राकृतिक दशा की उपर्युक्त असुविधाओं को दूर करने के लिए लॉक के मता- 
नुसार मनुष्यों ने एक समझोता किया । सब मनुष्यों के समान होने के कारण यह समाज 
के सब व्यक्तियों का सब व्यक्तियों के साथ किया जाने वाला अनुबन्ध था, श्रतएव 
इसे सामाजिक श्रन्‌ बन्ध (Social Contract) कहते हें । इससे यद्यपि राजनीतिक समाज 
और राज्य का प्रादुर्भाव हुआ, किन्तु यह समझौता किसी सरकार (Government) या 
शासक के साथ नहीं किया गया था । इस समझौते का उद्देश्य जीवन, स्वतन्त्रता और 
सम्पत्ति की आन्तरिक तथा बाह्य संकटों से रक्षा करना था। इस समझौते में प्रत्येक 
व्यक्ति अपने इस प्राकृतिक अधिकार को छोड़ने के लिए सहमत हुआ कि बह स्वयमेव 
प्राकृतिक नियम को लागू करने का तथा इसके अनुसार दूसरों को दण्ड देने का कार्य 
नहीं करेगा । 

हॉब्स तथा लॉक के समभौते में भेद--हॉब्स ने भी सामाजिक समझौते का 
बिचार माना था, किन्तु हॉब्स और लॉक के समझौते के विचारों में कुछ महत्वपूर्ण मतः 
भेद हैं 

(६) लॉक द्वारा एक अधिकार छोडना--पहला भेद यह है कि लॉक के समझौते 
के अनुसार मनुष्य ने केवल ऊपर बताए प्राकृतिक नियम को स्वयमेव लागू करने के एक 
ae को ही छोड़ा, न कि हॉब्स की कल्पना के अनुसार अपने सभी अधिकारों को 

ST । 


(२) अधिकार समुदाय को देना--इस विषय में उसका हॉन्स से इसरा मतभेद 


1. “The great and chief end, therefore, of men’s uniting into 
commonwealths and puting themselves under government हे the 
preservation of their property.” ese, 
i CC-O. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 
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यह है कि उसने अपता यह अधिकार लेवियाथन जैसे व्यक्ति विशेष, किसी व्यक्ति- 
समूह या सामान्य विधानसभा को समपित नहीं किया, किन्तु इसे समूचे समुदाय 
(Community) को समष्टिरूपेण प्रदान किया है । 

(३) समाज का श्रसीम सत्ता न रखना--हॉब्स से तीसरा भेद यह है कि उसके 
सामाजिक समझौते के परिणामस्वरूप जो लेवियाथन बनता है, वह असीम अधिका रों वाला, 
सर्वेशक्तिशाली, सम्पूर्ण-प्रभुत्वसम्पन्न प्रभु होता है। लॉक के समझौते से बनने वाले 
समाज को इस प्रकार के असीम और अमर्यादित अधिकार नहीं होते हैं। वह केवल प्राकृतिक 
नियम के विरुद्ध अपराधों के निर्धारण और अपराधियों को दण्ड देने का कार्य करता है। 
इससे अधिक उसे “किसी प्रकार के कोई अधिकार नहीं हैं। प्रत्येक व्यक्ति के प्राकृतिक 
अधिकारों का पालन कराने तथा उन्हें सुरक्षित करने के लिए ही यह समझोता हुआ है। 
इस समझौते द्वारा उत्पन्न समुदाय या राज्य मनुष्य के प्राकृतिक अधिकारों का अति- 
| क्रमण या हनन नहीं कर सकता है। यदि वह ऐसा करता है तो अपने कत्तव्य से च्युत 

होता है और जनता को उसके विरुद्ध विद्रोह का अधिकार होता है। 
(४) प्राकृतिक कानूनों के पालन की बाध्यता--हॉब्स से उसका चौथा भेद यहद 
। है कि हॉब्स के अनुवन्ध द्वारा प्राकृतिक दशा (State of Nature) तथा प्राकृतिक नियम 
(Natural Law) का अन्त हो जाता है । किन्तु लॉक के मतानुसार इस समझौते के बाद 
भी मनुष्य प्राकृतिक कानून का पालन करने के लिए उसी प्रकार बाध्य हैं, जैसा वह 
- इससे पहले था । लॉक के शब्दों में, “प्राकृतिक विधि के बन्धनों क। राजतीतिक समाज 
में अन्त नहीं होता FV” 
लॉक ने इस समझौते के आधार पर राजनीतिक समाज (Civil Society) का 
प्रादुर्भाव होते से दो महत्वपूर्ण परिणाम निकाले हैं : पहला समुदाय के बहुमत द्वारा 
शासन का अधिकार हे । अल्पसंख्या को बहुमत की इच्छा का पालत करना ही चाहिए। 
यह समाज की व्यवस्था के संचालन के लिए नितान्त आवश्यक है। उसके सामाजिक 
अनुबन्ध की एक महत्वपूर्ण शते बहुमत की इच्छा का वशवर्ती होना है। दूसरा परिणाम 
यह है कि इस समझौते से व्यक्तियों ने यह अपना कत्तव्य स्वीकार कर लिया है कि वे 
राज्य के निर्णय को क्रियात्वित करने के लिए अपनी पूरी शक्ति के साथ सहयोग प्रदान 
करेंगे । 
समभौते का ऐतिहासिक तथ्य होना--लॉक इस समझौते को बुद्धिसंगत तथ्य 
होने के साथ-साथ ऐतिहासिक सत्य भी मानता है। उसका यह मत है कि इससे राज- 
नीतिक संगठन की उत्पत्ति इतिहास के उषाकाल में उस समय हुई, जब इस तथ्य को 
लिपिबद्ध करने के साधनों का आविष्कार नहीं हुआ था । इसका कोई ऐतिहासिक उल्लेख 
या विवरण उपलब्ध न होने पर इसे अनैतिहासिक समझना वैसा ही है, जैसा कोई यह्‌ 
कहे कि यूनान पर आक्रमण करने वाले जरक्सीज़ के सैनिक कभी बालक नहीं थे, क्योंकि 
हमें उनके बाल्यकाल का कोई वृत्तान्त उपलब्ध नहीं होता | उसने रोम, वेनिस और 
स्पार्टा के उदाहरणों से इसकी ऐतिहासिकता की पुष्टि को है। उसका कहना है कि जेसे 
व्यक्ति अपने जन्म तथा बचपन की बातें भूल जाते हैं, उसी प्रकार राष्ट्रों को भी अपनी 
| उत्पत्ति और शैशव की स्मृति नहीं रहती । 
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विशेषताएँ--लॉक के समझौते की कुछ विशेषताएँ. उल्लेखनीय हैं-- 

(१) रद्द न हो सकना--पहली शेषता एक वार ह के वाद इसका 
कभी रद्द न हो सकना ( Irrevocable) है। इस बात में वह nr सहमत हैं उसके 
मतानसार जिसने इस समझौते को स्वीकार कर लिया है, उसे प्राकृतिक दशा में 
लौटकर जाने की कभी स्वतन्त्रता नहीं है । व oe 

(2) सहमति पर आधारित होना--इसरी हि इसक renter 
(Consent) पर आधारित होना है । कोई व्यक्ति इस नवीन समाज में सहमति के 
बिना प्रविष्ट नहीं हो सकता । “सहमति ही दुनिया में प्रत्पेक बंध सरकार का निर्माण 
करती है ।” वह यह मानता है कि राज्य के प्रत्येक नागरिक के बच्चे सर्वथा स्वतन्त्र 
रूप में उत्पन्न होते हैं, उन्हें इस बात की पूरी स्वाधीनता है कि वे सहमति प्रदान करें 
या न करें और यदि वे ऐसा नहीं करते तो उस राज्य से वाहर जाने पर वे अपनी 
पैतक सम्पत्ति के उत्तराधिकार से वंचित हो जाएँगे । 

> (३) राज्य का निर्माण करता--तीसरी विशेषता इस समझौते का राज्य के 
निर्माण के लिए मार्ग प्रशस्त करना है | वॉन (Vaughan) का यह मत है कि यद्यपि 
लॉक ने स्पष्ट उल्लेख नहीं किया, फिर भी वह दो प्रकार के समझौते मानता है : पहला 
समभोता प्राकृतिक दशा को समाप्त करके उसके स्थान पर सभ्य नागरिक समाज 
(Civil Society) की स्थापना करता है । इसके बाद दूसरे समझौते द्वारा व्यक्ति राज्य 


का निर्माण करते हैं। किन्तु यह व्यक्तियों में ही होता है, सरकार के साथ नहीं किया! 


जाता है। यदि लॉक ऐसा मानता तो राज्य को एक विशेष गरिमा और सत्ता प्राप्त हो जाती । 
अतः वह यह मानता है कि लोग मिलकर एक ट्रस्ट या न्यास बनाते हैं और सरकार का 

निर्माण कुछ विशेष उद्देश्यों की पूर्ति के लिए विश्वासाश्रित (Fiduciary) शक्ति के रूप 

में करते हैं। इस प्रकार जनता इस ट्रस्ट को बनाने वाली तथा इससे लाभ उठाने वाली 

है। सरकार ट्रस्टी होने के नाते अपने अधिकारों की सीमा का अतिक्रमण नहीं कर 

सकती । 

लॉक का सामाजिक समझौते का विचार हॉब्स की अपेक्षा रूसो के विचार से 

अधिक मिलता है । लॉक तथा रूसो दोनों यह मानते हैं कि सरकार की संस्था संविदा 
या समझौता नहीं है और सामाजिक समझौते से जनता के सर्वोच्च अधिकारों में कोई 
कमी नहीं आती है। लॉक के शब्दों में सरकार की संस्था बन जाने पर भी “सर्वोच्च सत्ता 
जनता में ही निहित रहती है ।” हॉब्स के समझौते में सारी प्रभुसत्ता लेवियाथन को 
मिल जाती है, जनता सब अधिकारों से वंचित हो जाती है । लॉक और रूसो के मता- 
नुसार समझौते के बाद भी जनता की प्रभुसत्ता (Sovereignty) अक्ष्‌ण्ण बनी रहती है | 
डनिग के मतानुसार लॉक के सामाजिक समझौते के विचारों में कोई ऐसी बात 

नहीं है, जिसका प्रतिपादन उससे पहले दार्शनिकों ने न किया हो। किन्तु उसकी बड़ी 
विशेषता यह है कि उसने इसे ्रत्यविक सुनिश्चितरूपता प्रदान की और इसे व्यष्टि- 
बादी (Individualist) बनाया | हॉग्स और प्यूफेनडोर्फ (Pufendorf) ने इसके आधार 
पर सरकार की सत्ता को निरंकुश बनाया था, किन्तु लॉक ने इस सिद्धान्त से उस पर 
अनेक मर्यादाएँ और प्रतिबन्ध लगाए तथा इसका प्रधान उद्देश्य व्यक्ति के अधिकारों को 
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सुरक्षित करना स्वीकार किया। 

राज्य का स्वरूप श्रौर विज्षषताए--राज्य के तीन कार्य--प्राकृतिक दशा की 
तीन बड़ी कमियाँ--सुनिश्चित और ज्ञात कानून का, न्यायाधीश का तथा कानून एवं 
निर्णयों को क्रियान्वित करने वाली शासन-सत्ता का अभाव है। इन अभावों की पूर्ति 
करके व्यक्ति के जीवन, स्वतन्त्रता और सम्पत्ति के अधिकारों को सुरक्षित बनाना ही 
राज्य का प्रधान लक्ष्य है । इसे पूरा करने के लिए राज्य तीन कार्य करता है--- 


(१) व्यक्ति के अधिकारों की सुरक्षा विधानसभा द्वारा करना--सर्वश्रथम वह. 


प्राकृतिक कानून की व्याख्या द्वारा व्यक्ति के अधिकारों को सुरक्षित करता है; आज- 
कल यह कार्य कानून बनाने वाली विधानसभाओं का समझा जाता है। लॉक इसे “राज्य 
में सर्वोच्च सत्ता” मानता है। किन्तु सर्वोच्च होते हुए भी यह मनमाना कानून नहीं बना 
सकती | उसके सब नियम प्राकृतिक कानून (Natural Law) से अनुकूलता रखने वाले 
होने चाहिएँ। यदि समुदाय बहुमत से कानून निर्माण का अधिकार एक व्यक्ति को देता 
है, तो वह राजतन्त्र होता है, कुछ व्यक्तियों को देने पर कुलीनतन्त्र तथा समूची जनता 
को यह अधिकार देने पर लोकतन्त्र होता है । विधिपूर्वक व्यवस्थापिका सभा में एकत्र 
होने वाले व्यक्तियों को सार्वजनिक कल्याण के लिए ही नियम बनाने चाहिएँ। जहाँ 
विधानसभा या पालियामेण्ट में जनता के प्रतिनिधि हों, वहाँ उन्हें वास्तव में निष्पक्ष 
और न्यायपूर्ण नीति से चुना हुआ होना चाहिए । 

(२) शासन-कार्य-राज्य का दूसरा अंग कानून को लागू करते हुए शासन-कार्य 
चलाने वाला है । इसे लॉक ने Federative अंग कहा है | उसका यह मत है कि कानून 
बनाना तथा उन्हें क्रियास्वित करना--दोनों विभिन्न प्रकार के कार्य S| पहला कार्य 
जल्दी समाप्त हो जाता है, शासन का कार्य सदैव चलता रहता है, अतः ये दोनों कार्यं 
पृथक्‌ व्यक्तियों को दिए जाने चाहिएँ। उसका यह भी मत है कि कानून बनाने वालों 
को इन्हें क्रियान्वित करने का कार्य देना बुद्धिमत्तापूण नहीं है, क्योंकि इस अवस्था में 
“थे आपने बनाए कानूनों के पालन से श्रपने को मुक्त समझने ATT श्रौर कानून का 
निर्माण और क्रियान्विति ्रपनी वयक्तिक इच्छा से करने लगेंगे । यह शेष समुदाय की 
इच्छा से भिन्न तथा समाज और राज्य के उद्देश्य के प्रतिकूल हो सकता है । इस प्रकार 
लॉक ने शक्ति-पार्थक्य (Separation of Powers) के सिद्धान्त को यहाँ बीज रूप में 
प्रतिपादित किया, इसका विस्तृत प्रतिपादन, फ्रें च विचारक मांतेस्क्यू ने किया । 

(३) न्याय का कार्य--राज्य का तीसरा कार्य विधानसभा द्वारा बनाए कानूनों 
का उल्लंघन करने वाले अपराधियों को दण्ड देने का है। यह न्याय विभाग ओर न्याया- 
धीशों द्वारा होता है । 

लॉक के राज्य की निम्न विशेषताएँ उल्लेखनीय हैं-- 

(१) नागरिकों की भलाई--पहली विशेषता यह है कि राज्य की सत्ता जनता के 
लिए है, न कि जनता राज्य के लिए है। वह बराबर इस बात पर बल देता है कि सरकार 
का लक्ष्य समुदाय की भलाई (Good of the Community) करना है । वस्तुतः 
राज्यःरूपी यन्त्र का निर्माण उसके नागरिकों की भलाई के लिए हुआ हे । शासन का 
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उद्देश्य जनसमूह का कल्याण है 

(२) राज्य का सहमति पर आधारित होना--दुसरी विशेषता राज्य का 
नागरिकों की सहमति पर आधारित होना है । उसका यह कहना है कि नागरिक अपने 
हितों की सुरक्षा की दृष्टि से राज्य के आदेशों का पालन करना स्वीकार करते हैं । 
यदि शासक इन हितों के प्रतिकूल आचरण करते हैं तो वे उनकी सहमति के बिना 
शासन करते हैं और इस दशा में प्रजा को विद्रोह करने का अधिकार है | 

(३) कानून के नियम की प्रधानतां--तीसरी विशेषता राज्य का कानून के 
नियम (Rule of Law) से अनुशासित, अनुप्राणित और संचालित होना है । उसके 
शब्दों में यदि किसी राज्य में मनुष्य “किसी दूसरे व्यक्ति की चंबल, श्रनिड्चित श्रोर 
स्वेच्छाचारी इच्छा के अधीन रहेंगे तो वहाँ कोई राजनीतिक स्वतन्त्रता सम्भव नहीं है । 
अतः सरकार का शासन जनता में उद्घोषित तथा उसे ज्ञात स्थायी कानूनों द्वारा 
होना चाहिए, न कि फौरन जल्दी में दी गई सचस्फूतं श्राज्ञात्रं (Extemporary 
decrees) से ।” वैधानिक शासन (Constitutionalism) का विचार लॉक की बहुत 
बड़ी देन है। 

(४) कार्यक्षेत्र सीमित होना--चौथी विशेषता राज्य के कार्यो का सीमित 
होना है | वह केवल सुरक्षा, सुव्यवस्था और न्याय के तीन कार्य कर सकता है, इनके 
अतिरिक्त लोगों को शिक्षा देने, उनका स्वास्थ्य सुधारने, उन्हें सुसंस्कृत और नैतिक बनाने 
का कोई कार्य राज्य नहीं कर सकता । वह नागरिकों की सम्पत्ति पर भी मनमाता 
कर नहीं लगा सकता, क्योंकि सम्पत्ति की रक्षा के लिए ही राज्य की स्थापना हुई है । 
प्रजा के प्रतिनिधियों की सहमति से ही उसे इस पर कर लगाने का अधिकार है। १७वीं 
शताब्दी में इंगलैण्ड में राजा और पारलियामेण्ट के वीच उग्र विवाद और गृहयुद्ध का 
यह कारण था कि राजा कर लगाने के विषय में पालियामेण्ट के कोई अधिकार नहीं 
मानना चाहता था । इस विवाद में लॉक ने पालियामेण्ट के पक्ष का प्रबल पोषण करते 
हुए राज्य के कार्यक्षेत्र को बड़ा संकुचित और मर्यादित कर दिया | 

(५) पाँचवों विशेषता राज्य के अधिकारों का दो कारणों से सीमित और 
मर्यादित होना है । पहला तो यह कि राज्य अपनी सत्ता जनता से ग्रहण करता है, और 
दूसरा यह कि राज्य को यह सत्ता या अधिकार न्यास (Trust) के रूप में विशेष उद्देश्यों 
की पूति के लिए दिया जाता है। उसके मतानुसार, “मनुष्यों द्वारा समाज के बनाए 
जातक सम्पत्ति का संरक्षण है।” राज्य कभी कोई ऐसा कार्य नहीं कर सकता, 
जो इस मूल उद्देश्य के प्रतिकूल हो। राज्य तो उद्देश्यरूपी न्यास का संरक्षक (Trustee) 
है। उदाहरणार्थ, यदि किसी व्यक्ति को मन्दिर बनवाने या स्कूल चलाने के लिए रुपया 

दिया जाता है तो वह इसका व्यय मनमाने ढंग से किसी तीसरे कार्य पर नहीं कर सकता । 
इसी प्रकार राज्य अपनी समूची शक्ति और अधिकारों का प्रयोग केवल नागरिकों के 
अधिकारों की रक्षा और हित के लिए कर सकता है । जिस प्रकार धन का दुरुपयोग 
करने पर ट्रस्टी को अपने पद से हटा दिया जाता है, उसी तरह राजकीय सत्ता भी 


1. “The end of government is the good of community.” 
Locke— p. 166. 
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यदि अपने अधिकारों ओर कत्तंव्यों का पालन न करे तो उस्ते पदच्युत किया जा 
सकता है | 

विद्रोह का अधिकार--पहले यह बताया जा चुका है कि राज्य का निर्माण 
जनता के हित के लिए कुछ विशेष उद्देश्यों की पूति के निमित्त होता है । उसे शासन 
का अधिकार न्यास या ट्रस्ट के रूप में मिला हुआ है। वह जनता की सहमति पर 
आधारित तथा वैधानिक होता है । किन्तु यदि उसे जनता की सहमति प्राप्त न हो, वह 
अपने न्यास या ट्रस्ट के विरुद्ध आचरण करे और वैधानिक शासन के स्थान पर स्त्रेच्छा- 
चार बरतने लगे, अपनी मर्यादाओं का पालन न करे तो जनता को शासनसत्ता के 
विरुद्ध विद्रोह करने तथा उसे बदलने का अधिकार है। gah शब्दों में, “जब जतता 
यह अनुभव करे कि विधानपालिका उसमें रखे जामे वाले विश्‍वास के प्रतिकूल कार्य 
कर रही है तो जनता को यह सर्वोच्च अधिकार प्राप्त है कि वहु विधानवालिका को 
हुट। दे या बदल डाले।” जनता इस अधिकार का प्रयोग भगवान्‌ से अपील करने के, 
तथा शक्ति और हिसा के विरुद्ध भगवान्‌ द्वारा दिए गए अन्तिम उपाय अर्थात्‌ विद्रोह 
के द्वारा कर सकती है। उसके मतानुसार विद्रोह द्वारा सरकार के भंग हो जाने पर भी 
समाज बना रहता है। विद्रोह का अधिकार वह केवल बहुसंख्या को ही देता है | इस 
प्रकार उसने ब्रिटेन में हुई १६८८ ई० की क्रान्ति को न्यायोचित सिद्ध किया । 

लॉक ने जनता द्वारा विद्रोह एवं क्रान्ति के अधिकार पर इतना अधिक बल 
दिया है कि उसके सम्बन्ध में यह कहा जाता है कि उसने ज्ञासनविषयक सिद्धान्त का 
नहीं, अपितु क्रान्तिविषयक सिद्धान्त का प्रतिपादन क्रिया है । इसका यह कारण है कि 
लॉक व्यक्ति को जितना महत्वपूर्ण समझता है, उतता राज्य को नहीं समझता है। 
राज्य का प्रधान उद्देश्य तथा प्रयोजन जनता एवं समुदाय का कल्याण करना है। राजा 
या सरकार को शासन करने की शक्ति इसलिए दी गई है कि वह व्यक्ति के जीवन, 
स्वतन्त्रता तथा सम्पत्ति के अधिकारों को सुरक्षित रखे । राजा को प्रजा ने शासन करते 
का अधिकार दिया है, अतः राजा प्रजा का वशवर्ती सेवक है। वह अपने पद पर तभी तक 
रह सकता है, जब तक वह इस कार्य को समुचित रीति से पूरा करता रहे। यह बात 
राजा के साथ-साथ शासन करने वाली पालियामेण्ट पर भी लागू होती थी । लॉक ने अपने 
जीवन में देखा था कि किस प्रकार इंगलेण्ड के राजा चार्ल्स प्रथम (१६२५--४६) ने तथा 
जेम्स द्वितीय (१६८५-८८) ने तथा लम्बी पालियामेण्ट (Long Parliament) ने. अपने 
अधिकारों का दुरुपयोग किथा था, जनहित की उपेक्षा की थी, जन-कल्याण के अपने 
पवित्र दायित्व को पूरा नहीं किया था | लॉक इस प्रकार के दुरुपयोग और दुर्व्यवहार 
को रोकता चाहता था, अतः उसने जनता को ऐसे शासन के विरुद्ध विद्रोह करने का 
अधिकार प्रदान किया । यदि कोई शासन अपने पवित्र दायित्व और कत्तव्य को पूरा 
नहीं करता तो जनता क्रान्ति द्वारा इस शासन को बदल सकती है। यदि कोई सरकार 
अपनी शक्ति का दुरुपयोग करती है तो वह अत्याचारी शासक (Tyrant) का रूप 
धारण कर लेती है । यह अत्याचार शकित द्वारा किया जाता है, अतः इसके प्रतिकार 
के लिए क्रान्ति की शक्ति का प्रयोग किया जाना चाहिए । लॉक न केवल अत्याचारी 
शासक को हटाने के लिए क्रान्ति का समर्थन करता है, अपितु वह इसका इसलिए A 
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प्रबल पोषण करता है कि क्रान्ति के भय से आतंकित रहने वाले, कमजोर तथा मर्या- 
| | दित अधिकारों वाले शासक अपने दायित्वों और कर्तव्यों का पालन करते रहेंगे । इन 
| कारणों से लॉक विद्रोह के पवित्र अधिक्रार (Sacred Right of Insurrection) में 
विश्वास रखता है। र 

अत्याचारी शासन के विरुद्ध विद्रोह करना नागरिकों का स्वाभाविक अधिकार 
है, किन्तु यदि जनता को ऐसा अधिकार दिया जाएगा तो इसका दुरुपयोग होने की 
अधिक सम्भावना है। वह अपने शासक से किसी छोटी-सी बात पर रुष्ट होने पर 
बगावत का झण्डा खड़ा कर सकती है । अतः लॉक कहता है कि विद्रोह के अधिकार का 
प्रयोग तभी किया जाना चाहिए जब अत्याचार पराकाष्ठा पर पहुंच जाए और सरकार 
व्यक्तियों के अधिकारों को कुचलने पर तुली हुई हो । १६८८ में इंगलेण्ड में ऐसी स्थिति 
थी, अतः उस समय लॉक ने क्रान्ति का प्रबल समर्थन किया | उसे पुष्ट करने के लिए 
अपने ग्रन्थ की रचना की | अत: लॉक को क्रांन्तियों का प्रतिपादन करने वाला दार्शनिक 

(Philosopher of Revolutions) भी कहा जाता है। उसे यह नाम देने का एक 
कारण यह भी हे कि वह शासन में सुधार का एकमात्र उपाय क्रान्ति को ही बताता है। 

सीमित राजतन्त्र (Limited Government) सम्बन्धी विचार : सरकार पर 
प्रतिबरध--लाँक के मतानुसार नागरिक समाज (Civil Society) जनता की सहमति 
पर आधारित हे । इस प्रकार यह कभी भी निरंकुश नहीं हो सकता । यह कहना ठीक 
है कि निरंकुश प्रभुसत्ता का कोई विचार लॉक नहीं रखता था । वह संवैधानिक सरकार 
(Constitutional Government) का पक्षपाती था। यह शक्ति के विभाजन पर 
आधारित था तथा इस पर उसने कई प्रकार के प्रतिवन्ध लगाए थे। ये प्रतिवन्ध 
निम्नलिखित हैं-- 

(१) सरकार जनता की इच्छा के विरुद्ध कोई आदेश नहीं दे सकती है। 

(२) वह बिना व्यक्ति की सहमति के उसकी वैयक्तिक सम्पत्ति को नहीं ले 
सकती है । 

( ३) वह व्यक्ति के प्राकृतिक अधिका रों--जीवन, स्वतन्त्रता तथा सम्पत्ति के 
अधिकारों का अपहरण नहीं कर सकती है । इन अधिकारों का संरक्षण ही सरकार का 
| उद्देश्य हे और इसीलिए राज्य का निर्माण होता है । हे 
| (४) यह मनमाने ढंग से शासन नहीं कर सकती हेय 

शासन करेगी । लॉक सरकार की नहीं, परन्तु जनता की सः 
की प्रभुसत्ता को मानता है । 

(५) यदि उसे जनता की सहमति न प्राप्त हो, वह अपने न्यास या ट्रस्ट के 
विरुद्ध आचरण करे और वैधानिक शासन के स्थान पर स्वेच्छाचार वरतने लगे; अपनी 
rrr Ce Es न 

es @ | उसके शब्दा मे जब जनता यह अनुभव करे कि विधानः 
पालिका (Legislative) उसमें रखे जाने वाले विश्वास के प्रतिकल कार्य कर रही है 
gl ut यह सर्वोच्च अधिकार प्राप्त हे कि वह विधानपालिका को हटा दे या 


ह कानून के अनुसार 
हमति पर आधारित कानून 
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(६) विधानपालिका कानून बनाने के अधिकार को किसी दूसरे को हस्तान्त- 
रित नहीं कर सकती | 

लॉक ने उपर्युक्त प्रतिबन्ध लगाकर जनता की सहमति पर आधारित वैधानिक 
शासन (Constitutional Government) का विचार प्रगट किया हे । मेक्सी के शब्दों 
में उससे पहले किसी राजनीतिक विचारक ने इतने स्पष्ट और शक्तिशाली रूप में इस 
सिद्धान्त की स्थापना नहीं की थी कि यदि कोई शासन प्रजाजनों की सहमति पर 
आधारित न हो तो वह अवेध तथा निराधार होता है । 

व्यष्टिवाद (1९01911511) लॉक इसका परम उपासक और भक्‍त लि 
यह उसके राजनीतिक विचारों की आधारशिला है । वह्‌ प्रत्येक व्यक्ति को जीवन, 
स्वतन्त्रता और सम्पत्ति की रक्षा के तीन अधिकार प्रदान करता है। इन्हें वह व्यक्ति का 
जन्मसिद्ध, स्वाभाविक और प्राकृतिक अधिक्रार (Natural Rights) समझता है; राज्य 
का प्रादुर्भाव इन्हीं की रक्षा के लिए होता है, उसका मुख्य लक्ष्य व्यक्ति के अधिकारों 
को सुरक्षित रखना है। इसी दृष्टि से वह राज्य की सत्ता पर अनेक प्रकार के प्रतिबन्ध 
और मर्यादाएँ लगाता है। Haat (Maxey) के मतानुसार लॉक का कायं राजसत्ता को 
ऊंचा उठाना नहीं, किन्तु उसके प्रतिबन्धो का प्रतिपादन करना हैँ।' शासक समाज के 
प्रतिनिधि मात्र हैं । वे stew के लेवियाथन की भाँति निरंकुश प्रभु नहीं हैं, अतः लॉक के 
राज्य की तुलना एक बड़ी लिमिटेड कम्पनी से की जाती है जिसमें कम्पनी के संचालकों 
तथा हिस्सेदारों के दायित्व मर्यादित होते हें । डनिग (D unning) के कथनानुसार व्यक्ति 
के प्राकृतिक अधिकार सम्पूर्ण-प्रभुत्व-सम्पत्त समाज के अधिकारों को ठीक वैसे ही 
सीमित करते हैं, जैसे प्राकृतिक अवस्था में एक व्यक्ति के प्राकृतिक अधिकार दूसरे व्यक्ति 
के प्राकृतिक अधिकारों को मर्यादित करते हैं। लॉक द्वारा प्रजा को दिए गए विद्रोह के 
अधिकार का पहले उल्लेख किया जा चुका है । 

उसके धर्मविषयक विचारों में भी व्यक्तिवाद की स्पष्ट झलक है। वह प्रत्येक 
व्यक्ति को अन्तःकरण के अनुसार धार्मिक पूजा और उपासना की स्वतन्त्रता प्रदान करता 
है । उसके मतानुसार राज्य के सभी नागरिकों को इस वात की खुली छूट होनी चाहिए 
कि व्यक्ति अपनी इच्छानुसा र किसी भी धर्मे या सम्प्रदाय का सदस्य बन सके । उसकी 
दृष्टि में व्यक्ति मुख्य और राज्य गौण है । मनुष्य सामाजिक समझौता करके प्राकृतिक 
| दशा का अन्त ही इसलिए करता है कि वह अपने प्राकृतिक अधिकारों की रक्षा कर सके । 
| ये उसके ऐसे अधिकार हैं, जिन्हे कोई राजपत्ता नहीं छीत सकती है । यदि कोई इन्हें हनन 
| करने का यत्न करे तो राजसत्ता के विरुद्ध विद्रोह का अधिकार उसने व्यक्ति के हितों 

की सुरक्षा की दृष्टि से स्वीकार किया है। 
लॉक की उपर्युक्त व्यष्टिवादी विचारधारा को दृष्टि में रखते हुए ala 

(Vaughan) ने लिखा है कि लॉक की पद्धति में प्रत्येक वस्तु व्यक्ति के चारों श्रोर चक्कर 


1. “Jt was not his concern to exalt political authority, but to | 


describe its limitations.” ; —Maxey, 0. 253, | 
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काटती है ॥ प्रत्येक वस्तु को इस प्रकार व्यवस्थित किया गया a कि व्यक्ति की 
सर्वोच्च सत्ता सब प्रकार से सुरक्षित रहे । वारकर के शब्दों में, “लॉक में व्यक्ति की आत्मा 
की सर्वोच्च गरिमा को स्वीकार करने वाली तथा सुधार चाहने वाली (Puritan) महान्‌ 
भावना थी, उसमें यह प्यूरिटन अनुभूति थी कि आत्मा को परमात्मा के साथ अपने 
सम्बन्ध निश्चित करने का अधिकार है।'''उसमें यह प्यूरिटन सहज बुद्धि थी कि वह 
राज्य की सीमा निश्चित करते हुए उसे यह कह सके कि उसका कार्यक्षेत्र यहाँ तक है, 
वह इससे आगे नहीं बढ़ सकता |” डनिंग ने व्यक्तिवाद की श्राधारशिला--मनुष्य के 
प्राकृतिक ग्रधिकारों--को राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र में लॉक फी सबसे महत्वपुर्ण 
देन स्वीकार किया है। मेक्सी इसे महत्वपूर्ण ही नहीं, किन्तु सबसे अधिक प्रभावशाली और 
गतिशील (Dynamic) भी मानता है। पिछले दो सौ वर्षो में इसी आधार पर व्यक्ति के 
प्राकृतिक अधिकारों की सुरक्षा के लिए सर्वोच्च सत्ता पर वैधानिक नियन्त्रण स्थापित 
किए गए हैं, वैयक्तिक स्वतन्त्रता को संविधान द्वारा सुरक्षित किया गया है। स्वेच्छा- 
चारी तथा अमर्यादित सत्ता पर प्रत्येक प्रकार का प्रतिवन्ध लगाया गया है और लिखित 
संविधानों में व्यक्ति के अधिकारों की घोषणा की गई है। “लॉक ने व्यक्तिबाद को 
अजेय राजनीतिक तथ्य बनाया है।'” 


लॉक और हान्स की तुलना 


(क) सादृश्य--(१) ये दोनों अपने राजनीतिक दर्शन का आरम्भ प्राकृतिक 
दक्षा (State of १०/९) से करते हैं और इसका अवसान सामाजिक समभौते 
(Social Contract) हारा | 

(२) दोनों राज्य का उद्देश्य व्यक्ति के हितों की सुरक्षा मानते हैं। अतः वे 
राज्य का प्रादुर्भाव इस विशेष प्रयोजन की पूति मानते हुए उसका उद्देश्यमूलक (Teleo- 
logical) वर्णेन करते हैँ । वे इससे भी सहमत हैं कि इस प्रयोजन को व्यक्ति अपने 
सामूहिक और सहयोगी प्रयत्न से पूर्ण करते हैं। किन्तु इसके साथ ही उनकी समानताएँ 
समाप्त हो जाती हैं, क्योंकि मानवीय प्रकृति के सम्बन्ध में उनके विचारों में आकाशः 

पाताल का अन्तर है। 
अतः जोन्स ने यह सत्य ही लिखा है कि लॉक तथा हॉब्स राज्य की सत्ता के 
प्रयोजन के सम्बन्ध में सहमत हैं कि यह इसके व्यक्तियों के लिए शान्ति स्थापित करता, 
इन्हे सुरक्षा प्रदान करता तथा इनका कल्याण करता है; किन्तु वे इस विषय में मौलिक 
cae रखते हैं कि इस उद्देश्य की पूर्ति सर्वोत्तम रीति से किस प्रकार हो सकती है 
क्योंकि मानवीय प्रकृति के सम्बन्ध में दोनों के मत सर्वथा भिन्न हैं। दोनों के महत्वपूर्ण 
मतभेद निम्नलिखित हुँ-- 

(ख) मतभेद-- (१) पहला भेद मानवीय प्रकृति के सम्बन्ध सें है । हॉब्स मनुष्य 


1. “Everything in 


Locke's system जता 
everything is disposed so tevolves round the individual, 


as to ensure the sovereignty of the individual.” 
—Vaughant. 
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मा में केवल आसुरी और पाशविक प्रवृत्तियों--हिंसा, क्रूरता, निर्दयता, स्वार्थलोलुपता 
न | का ही दर्शन करता है, किन्तु लॉक उसे दैवी और मानवीय प्रवृत्तियों वाला, दयालुता, 
पने प्रेम, सहिष्णुता, उदारता, सहयोग प्रभृति उदात्त भावनाओं से युक्त मानता है । 
बह्‌ दोनों के दृष्टिकोण के इस मौलिक अन्तर का समुचित कारण बता सकना सम्भव नहीं 
है, है। हॉब्स का पिता अशिक्षित एवं दुष्ट स्वभाव का व्यक्ति था, उसे चर्च के दरवाजे 
के पर पड़ोस्ती पादरी के साथ लड़ाई करने पर चर्च की सेवा से मुक्‍त होना पड़ा था और 
णं इसके वाद Blot का लालन-पालन उसके चाचा ने किया । पारिवारिक प्रेम और सुख 
rz से वंचित रहने के कारण Slot का, सम्भवतः अपने पिता के कारण, बचपन से ही 
के मानव-स्वभाव की दुष्टता में अगाध विशवास हो गया । किन्तु लॉक को अपने पिता से 
| | असीम वात्सल्य तथा कठोर अनुशासन द्वारा समुचित शिक्षा मिली, अतः उक्षका दृष्टिः 
[> कोण बाल्यकाल से मानव-स्वभाव की श्रेष्ठता और उत्कृष्टता में विशवास रखने वाला 
[त हुआ । यद्यपि लॉक को बचपन में गृहयुद्ध के तूफान के-कारण बहुत कष्ट झेलने पड़े, 
को | अपने स्वामी शेफ्ट्सवरी के पतन के बाद विदेश में शरणार्थी के रूप में उसे भारी दुःख 
उठाना पड़ा, किन्तु इससे उसके विचारों में अन्तर नहीं आया । वह आजीवन दमे, क्षय 
आदि की बीमारियों से पीडित होने के कारण अस्वस्थ रहा, किम्लु मनुष्य के प्रति उसका 
दृष्टिकोण सदैव स्वस्थ और आशावादी वना रहा | हॉब्स द्वारा मानव-जीवन के कृष्ण- 
पक्ष पर और लॉक द्वारा उसके शुक्लपक्ष पर बल दिए जाने से ही उनकी विचार- 
क | धाराएँ प्रतिकूल दिशाओं में प्रवाहित हुई हैं। विभिन्न विषयों में उनके भेदों का पहले 
तते | उल्लेख किया जा चुका है, यहाँ केवल इनका संक्षिप्त निर्देश होगा | 
(२) दूसरा भेद प्रकृति की दशा (State of Nature) के सम्बन्ब में है । हॉव्स 
बे | के मतानुसार यह सतत संघर्ष और अनवरत युद्ध की दशा है । इसके सर्वया विपरीत 
०० आओ लॉक इसे शान्ति, सौहार्द औरं पारस्परिक सहयोग की अवस्था मानता है । 
ने | (३) तीसरा भेद सामाजिक समभोते या ATA (Social Contract) का 
ए | है। पहले यह बताया जा चुका है कि हॉब्स के समझौते में सब व्यक्ति अपने सम्पूर्ण 
3 अधिकार लेवियाथन (Leviathan) या राज्य को सौंप देते हैं, अतः उसकी राजसत्ता 
। pier से निरंकुश और सम्पूर्ण-प्रभुत्व-सम्पन्त होती है, किन्तु लॉक के समझौते में 
के व्यक्ति अपने समस्त प्राकृतिक अधिकारों को अपित नहीं करता, प्रत्युत केवल उन्हीं 


अधिकारों को अर्पण करता है, जिनसे प्राकृतिक नियम (Natural Law) का निर्बाध 
रूप से पालन होता रहे तथा उन लोगों को दण्ड दिया जा सके जो उत विधियों के विपरीत 
चलते हों । ये अधिकार किसी एक व्यक्ति या व्यक्ति-समुह को नहीं दिए जाते, प्रत्युत 
| सारे समाज को दिए जाते हैं । प्रत्येक व्यक्ति समाज के साथ समझौता करते ae यह शर्ते 
(a लगा देता है कि उसके मौलिक अधिकारों का अपहरण किसी भी दशा में नहीं हो सकता, 
| अतः लॉक का समझौता हॉब्स जैसी निरंकुण (Absolute) राजसत्ता के स्थान पर 
| मर्यादित (Limited) अधिकारों वाली शासन-सत्ता की स्थापना करता है । 
(४) चौथा भेद यह है कि हाँब्स की सर्वोच्च प्रभुसत्ता (Sovereignty) 
। अनन्यक्रास्य (inalienable) है, वह किसी दूसरे को नहीं दी जा सकती । जब एक बार 
| लेवियाथन को सत्ता मिल गई तो कोई उससे यह सत्ता छीन नहीं सकता । किन्तु लॉक 
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के मतानुसार वास्तविक शक्ति सदैव जनता में निहित रहती है। वह कुछ विशेष उद्देश्यों 
की पूर्ति के लिए इसे शासक को प्रदान करती है, इनके न पूरा होने पर इसे शासक से 
छीन सकती है । 

(५) पाँववाँ भेद यह है कि हॉब्स के मतानुसार प्रजा को राजसत्ता के वसद्ध 
विद्रोह करने का कोई अधिकार नहीं है, किन्तु लॉक बहुसंख्यक प्रजा को कुछ विशेष 
अवस्थाओ में राजसत्ता के विरुद्ध कान्ति या विद्रोह करने का अधिकार प्रदान करता है | 

(६) छठा भेद यह है कि लॉक सरकार को एक पवित्र धरोहर या न्यास 
(Trust) के रूप में समझता है । इस शासन का अन्तिम स्वामी या सर्वोच्च प्रभु समूचा 
मानवीय समुदाय है, यह सरकार को शासन करने का कार्य इस विश्वास के साथ सौंपता 
है कि वह इसे जनकल्याण की दृष्टि से तथा व्यक्ति के मौलिक अधिकारों को सुरक्षित 
रखने की दृष्टि से करेगा । यदि सरकार ऐसा नहीं करती तो प्रभुसत्तासम्पन्न सरकार 
को बदलने का तथा इसके स्थान पर नई सरकार स्थापित करने का इसे पूरा अधिकार है। 
लॉक के विचारों में शासक विशेष महत्व नहीं रखता है, इसे विशिष्टता प्रदान करने 
वाली तथा राजनीतिक एकता और सुदृढता का निर्माण करने वाली शक्ति जनसमुदाय 
(Community) है, अतः उसके मतानुसार राजनीतिक एकता समूचे जनसमुदाय की 
इच्छा में सामान्य रूप से निहित है । किन्तु हॉब्स के मतानुसार यह एकता एक विशिष्ट 
प्रभुसत्तासम्पन्त शासक (50४९०६०) में रहती है, यह इसकी वास्तविक इच्छा 
(Real Will) होती है, यह जनसमुदाय की सामान्य इच्छा (General Will) में नहीं 
रहती । अतः बोसांके ने यह सत्य ही लिखा है कि “हॉब्स के लिए राजनीतिक एकता 
एक वास्तविक इच्छा में निहित है, यह इच्छा सामान्य नहीं है; लॉक के मतानुसार यह 
ऐसी इच्छा में निहित है जो सामान्‍य है, किन्तु वास्तविक नहीं है।” इसका यह अभि- 
प्राय है कि sien इस वात पर बल देता है कि प्रभुसत्ता एकं निश्चित व्यक्ति या व्यक्ति- 
समूह में रहती है: यह ऐसे शासक था राजा की वास्तविक इच्छा होती है, किसी मानव- 
समुदाय की काल्पनिक सामान्य इच्छा नहीं होती है । हॉब्स का जनसमुदाय किसी शासक 
की सामान्य इच्छा से राजनीतिक एकता को धारण करता है, जनता की सामान्य इच्छा 
से नहीं । किन्तु लॉक इसके लिए जनता की सामान्य इच्छा और सहमति पर बल देता 
है तथा उसके आधार पर शासन की समूची व्यवस्था करता है । इस विषय में यह 
स्मरण रखना चाहिए कि इनके वाद होने वाले रूसो ने अपनी सामान्य इच्छा के 
विचारों में हॉब्स की वास्तविक इच्छा का तथा लॉक की सामान्य इच्छा का 
समन्वय. किया | 

हॉग्स और लॉक के विचारों की तुलना करने से यह प्रतीत होता है कि हॉब्स 
के राज्यविषयक विचार अधिक मौलिक, तकंसंगत, युक्तियुक्त और सम्बद्धता रखने वाले 
हैं । फिर भी उसके विचार भविष्य में लोकप्रिय एवं प्रवल होने वाली लोकतन्त्र की 
विचारधारा के अनुकूल नहीं थे । अतः यह कहा जाता है कि जहाँ हॉब्स और लॉक के 
विचारों में मतभेद हे, वहाँ भावी पीढ़ियों ने लॉक के विचारों का समर्थन किया है। इस 
कथन में बड़ी सचाई हे । लॉक में हॉब्स जैसी पैनी दृष्टि, सूक्ष्म विवेचना की शक्ति 
तथा कल्पना की ऊ ची उड़ान लेने की सामर्थ्यं नहीं थी । फिर भी लॉक ने जिन विचारों 
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का प्रतिपादन किया, वे हॉव्स के विचारों की तुलना में अधिक लोकप्रिय हुए। आजकल 
लॉक के प्रमुख विचार--व्यक्ति के मौलिक अधिकार, जनसहमति से शासन, वेध एवं 
मर्यादित शासन, कानून और पालियामेण्ट की सर्वोपरि सत्ता, शक्तिपार्थक्य का सिद्धान्त 
(Separation of Powers) न केवल सर्वमान्य सिद्धान्त बन गए हैं, अपितु लोकतन्त्रीय 
शासन-पद्धति का अनिवार्य अंग समझे जाते हैं। अधिकांश आधुनिक राज्यों का 
संविधान giet के नहीं, अपितु लॉक के सिद्धान्तों पर आधारित है । 


लॉक की विचारधारा के दोष 


लॉक के विचार हाँव्स की भाँति सुस्पष्ट और तकेसंगत नहीं हैं । उसके लेखों 
में बड़ी अस्पष्टता, परस्पर विरोध और असंगतियाँ हैं। एक ओर वह नैतिक व्यवस्थाओं 
को शाश्वत, पूर्ण तथा अन्तिम समझता है, दूसरी ओर वह उन्हें अस्थायी तथा समाज 
की विभिन्न परिस्थितियों का परिणाम मानता है । उसने एक शब्द का प्रयोग विभिन्न 
स्थलों में एक ही अर्थ में नहीं किया है । कई वार वह सम्पत्ति को आधुनिक अथे में प्रयुक्त 
करता है और कई वार इससे उसका आशय तीन वस्तुओं से अर्थात्‌ व्यक्ति के जीवन, 
स्वतन्त्रता और धन-दौलत से होता है। उसने सर्वोच्च प्रभुसत्ता का मूल स्रोत तीन 
बिभिन्न तत्वों को माना है--जनता या सेमुदाय (Community), विधानसभा, कार्य- 
पालिका (Executive) का अधिकार रखने वाले व्यक्ति। एक ओर वह मनुष्यों को 
अपना सुख चाहने वाला मानता है दूसरी ओर वह यह भी मानता हे कि सव मनुष्य 
सामान्य, सार्वजनिक सुख की आकांक्षा रखते हैं । परस्पर विरोध और असंगतियों के 
अतिरिक्त उसकी विचारधारा के प्रधान दोष तिम्तलिखित हैं--- 

(१) पहला दोष उसका मानव-स्वभाव के शुक्लपक्ष को ही देखना था। यदि 
हॉब्स का मत मानव के कृष्णपक्ष को देखने के कारण एकांगी होने से दूषित है तो लॉक का 
मत भी दूषित है क्योंकि वह उसमें केवल अच्छाइयों को देखता है । वस्तुतः मनुष्य में न 
केवल अच्छाइयाँ हैं और न केवल बुराइयाँ, वह्‌ इन दोनों का सम्मिश्रण है 

(२) दूसरा दोष मातव-स्वभाव के आन्त दृष्टिकोण के आधार पर एसी 
प्राकृतिक दशा (State of Nature) का चित्रण है, जो इस भूतल में कहीं दृष्टिगोचर 
नहीं होती se । उसके मतानुसार इस अवस्था में न केवल अखण्ड शान्ति का साम्राज्य था, 
किन्तु सब मनुष्य न्याय की स्थापना करने वाले प्राकृतिक नियम का पालन करते थे। 
यह स्थिति २०वीं शताब्दी के उत्तराड में मनुष्य द्वारा अभूतपूर्वं वैज्ञानिक उन्नति कर 
लेने के वाद भी मानव-समाज में नहीं पाई जाती है । इस समय अन्तरराष्ट्रीय क्षेत्र में घोर 
अशान्ति, आशंका, अराजकता और भय का साम्राज्य है। यदि लॉक को कल्पना सत्य 
हो तो यह मानना पड़ेगा कि नैतिक और बौद्धिक दृष्टि से मनुष्य का तिरत्तर अधःपतन 
हो रहा है | किन्तु इसके सत्य त होते के कारण लाक की प्राकृतिक दशा की उपर्युक्त 
कल्पना असत्य जान पड़ती है। ड 

(३) तीसरा दोष वेयक्तिक सम्पत्ति के सम्बन्ध सें आन्त धारणा और सम्पत्ति- 
शाली वर्ग का अनुचित रूप से प्रबल समर्थन है। उसके मतानुसार व्यक्ति सामूहिक 
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सम्पत्ति में अपने श्रम को जोड़कर इसे वैयक्तिक सम्पत्ति के रूप में परिणत करता है । 
श्रम सम्पत्ति का मूल है। लॉक के शब्दों में, “मेरे घोड़े ने जो घास खाई, या मेरे सेवक 
ने जो घास छोली या मैंने किसी सार्वजनिक स्थान पर खोदने से जो कच्ची धातु प्राप्त 
की, वह किसी की अनुमति के विना ही मेरी सम्पत्ति वन जाती है। मेरे ही श्रम ने उसे 
उस प्राकृतिक अवस्था से हटाया है जहाँ वह सार्वजनिक सम्पदा थी, अतः वह मेरी 
सम्पत्ति हो गई ।” रिची ने इसकी आलोचना करते हुए लिखा है कि इसके अनुसार 
अपने घोड़े तथा अपने नौकर के माध्यम से तथा श्रम से प्राप्त की गई सम्पत्ति मेरी हो 
जाती है, इसी प्रकार पूँजीपति मजदूरों को लगाकर उनके श्रम से जो सम्पत्ति प्राप्त 
करता है, वह उसकी निजी सम्पत्ति मानी जानी चाहिए। इससे रपष्ट है कि उसने पूँजी- 
वाद का प्रवल पोषण किया है । आजकल इस सिद्धान्त को कोई भी सत्य नहीं मानेगा। 

(४) चौया दोव सहुनति (Consent) के सिद्धान्त को आवश्यकता से श्रविक 
महत्व देना है । वह इसे प्राकृतिक कानून के साथ सम्बद्ध मानता है । TAH मतानुसार 
इसका आशय यह है कि न्याय-अन्याय का निर्णय अधिकांश व्यक्तियों की सहमति से 
होता हे | यदि बहुत-से व्यक्ति किसी कार्य बने उचित या अनुचित कहते हैं तो उसे ऐसा ही 
समझना चाहिए । यह प्राकृतिक नियम के मौलिक सिद्धान्त के सर्वथा प्रतिकूल है क्योंकि 
उसके अनुसार जो सार्वभौम शाश्वत सत्य है, वह मनुष्यों के अस्वीकार करने पर भी 
वैसा ही बना रहता है | यदि लॉक की बात माथ ली जाए तो प्राकृतिक नियम मनुष्यों के 
बहुमत पर आधारित हो जाएँगे और उनकी स्वतन्त्र वास्तविक सत्ता समाप्त हो जाएगी। 

(५) Staal दोब राज्य के कार्यक्षेत्र को अत्यन्त संकुचित और सीमित करना 
है। उसकी दृष्टि भें राज्य को केवल पुलिस का कार्य करना चाहिए, इससे अधिक नाग- 
रिकों की शिक्षा-सम्वन्धी, सांस्कृतिक या नैतिक उन्नति का कार्य उसकी सीमा से परे 
है, क्योंकि व्यक्ति प्रकृति से ही विवेकशील और नैतिक है, वह स्वयं अपनी उन्नति करेगा । 
लॉक का पुलिस-राज्य (Police State) का विचार ast संकीर्ण और दूषित है। 

(६) छठा दोष व्यक्षि को असाधारण महत्व देकर राज्य की स्थिति को क्षीण 
बनाना हैं। उसका राज्य कोई स्वतन्त्र सामूहिक संस्था नहीं, किन्तु ऐसे व्यक्तियों का 
समूह्‌ मात्र है, जो निश्चित तथा सीमित प्रयोजनों के लिए इसका निर्माण करते हैं। इन 
प्रयोजनों के अतिरिवत वे सर्वंथा स्वतन्त्र हैं। सर्वोच्च सत्ता उनमें निहित है । उसने 
व्यक्तिवाद के प्रबल समर्थन के कारण व्यक्ति को राज्य से बड़ा बना दिया है। उसके 
मत में राज्य व्यक्ति के लिए है, न कि व्यक्ति राज्य के लिए। 

राजनीतिशास्त्र में लॉक की देन--किन्तु इन त्रुटियों और दोषों के होते हुए 
भी राजनीतिक चिन्तन के इतिहास में कई महत्वपूर्ण देनों के कारण लॉक का बड़ा 
महत्वपूर्ण स्थान है। 

(१) उसकी पहली देन प्राकृतिक अधिकारों (Natural Rights) का सिद्धान्त 
gt उसने जीवन, स्वतन्त्रता और सम्पत्ति को मनुष्य के जन्मसिद्ध स्वाभाविक अधिकार 
मानते हुए यह कहा क राज्य का कर्तव्य इनकी रक्षा करना है, वह किसी मनुष्य को 
कभी इनसे वंचित नहीं कर सकता । यदि कोई राज्य ऐसा करता है तो प्रजा को उसके 
विरुद्ध विद्रोह करने का अधिकार है। आजकल सभी देशों के संविधानो में नागरिकों के 
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मौलिक अधिकारों की रक्षा को प्रथम स्थान दिया जाता है। यह वर्तमान प्रजातन्त्र 
(Democracy) और उदारवाद (Liberalism) की आधारशिला हे | 

(२) उसकी दूसरी देन व्यक्तिवाद (Individualism) की है 

(३) तीसरी देन जनता की सहमति पर आधारित वेधातिक जासन (Consti- 
tutional Government) का विचार है। मैक्सी के शब्दों में उत्ते पहले किसी राज- 
नीतिक विचारक ने इतने स्पष्ट और शक्तिशाली रूप में इस सिद्धान्त की स्थापना नहीं 

की थी कि “यदि कोई शासन प्रजाजनों की सहमति षर आधारित न हो वह्‌ श्रवध तथा 
। निराधार होता है।” उससे पहले प्रतिनिधि संस्थाओं के माध्यम से बहुमत द्वारा शासन- 
i संचालन की आवश्यकता और सम्भावना को इतने विश्वासदायक व प्रबल शब्दों में 
किसी अन्य व्यक्ति ते अभिव्यक्त नहीं किया था । उसने स्पष्ट शब्दों में कहा कि कार्पप/लिका 
तथा विधानसभा तभी तक अपना कार्य कर सकती हैं, जब तक वे लोकहित का अनु- 
सरण करती हैं और TAH सहमति के अनुसार कार्य करती हैं । लॉक ने इस सिद्धान्त से 
राजाओं के दैवी अधिकार (Divine Right) द्वारा शासन करने के सिद्धान्त का प्रबल 
खण्डत किया | मैक्पी के मतानुसार, “१८वीं-१९वीं शताब्दी के राजनीतिक सुधारकों का 
मुख्य प्रेरणास्रोत लॉक का वैधानिक शासन का दर्शन था। ये सुधार चाहे किसी वालपोल, 
जेफरसन, test या कावूर ने किए हों, इनकी प्रेरणा लॉक की रचनाओं से मिलती थी । ” 
(४) चौथी देन जनता में प्रभुसत्त (Popular Sovereignty) के निहित होते 
का विचार है।? वह यह मानता था कि व्यक्ति राज्य कोअपने अधिका र कुछ विशेष प्रयोजनों 

। की पूति के लिए ही संपते हैं शेष अधिकार तथा प्रभुसत्ता जनता में ही वनी रहती है । 
| (x) staat देन राज्य की विधानपालिका, कार्यपालिका और न्यायपालिका 
की तीनों शक्तियों के पार्थक्य (Separation of Powers) के सिद्धान्त का बीजारोपण 
। एवं प्रतिपादन है। इसने अमरीका की राजनीतिक संस्थाओं पर गहरा प्रभाव डाला। 
> पोलिबियस के बाद लॉक ने ही इसका सुस्पष्ट और तर्कसंगत प्रतिपादन किया था । 
राजनीतिज्ञों और विचारकों पर इसका गहरा प्रभाव TST | मांतेस्क्यू ने इसी के आधार 
पर अपने शकित-पार्थक्य के तथा शासन-सम्वन्धी कार्यो के त्रिवर्गीय विभाजन के सिद्धान्त 
का विकास किया और अमरीका के संविधान-निर्माताओं ने लॉक तथा AAR के 

सिद्धान्तों का अनुसरण करते हुए अपने विधान का निर्माण किया । 
(६) छठी देन उपयोगितावाद ( Utilitarianism) का सिद्धान्त है । उसने यह 
कहा था कि मनुष्य के सम्पूर्ण कार्य सुखों की प्राप्ति और दुखों के निवारण के लिए 
होते हैं। मनुष्य नैतिक सिद्धान्तों का अनुसरण इसलिए करता है कि वह इससे आनन्द 
¢ पा सके । बेन्थम पर इन विचारों का बड़ा प्रभाव पड़ा । 

1. “The reformist mind of the eighteenth-nineteenth cen- 
turies was absolutely captivated by the Lockeian philosophy of 
constitutional government so much that though the shaping hand was 
that of a Walpole, a Jefferson, a Gambetta, or a Cavour, the voice was 
invariably the voice of Locke.” —Maxey, 0. 262. 


2. “There remains still in the people a supreme power.” 
—Locke. 
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लॉक का मूल्यांकन और प्रभाव--लॉक की रचनाओं में मौलिकता, सम्बद्धता 
और स्पष्टता का अभाव है। हाब्स की रचनाएँ लॉक के ग्रन्थों की अपेक्षा अधिक 
तर्कसंगत, सुसंगत और स्पष्ट हैं । फिर भी भावी पीढ़ियों ने हॉव्स का नहीं, किन्तु लॉक 
का समर्थन किया । इसका कारण यह था कि हॉब्स का निरंकुश राजसत्ता (Absolute 
Monarchy) का सिद्धान्त समय के प्रतिकूल था और लॉक का वैधानिक शासन 
(Constitutional Rule) का बिचार तत्कालीन परिस्थितियों के अनुरूप था । अतः 
उसके व्यवितवाद, जनता की प्रभुसत्ता, व्यक्ति के प्राकृतिक अधिकारों तथा वैध शासन 
के बिचार बड़े लोकप्रिय हुए । सामाजिक संविदा, प्राकृतिक नियम, विद्रोह के अधिकार 
आदि के सिद्धान्त लॉक से पहले भी अनेक विचारक प्रतिपादित कर चुके थे, किन्तु उसने 
इन्हें इस ढंग से रखा कि इनका भावी इतिहास पर गहरा प्रभाव पड़ा । इसका विवेचन 
करते हुए बाकर ने लिखा है, “लॉक के राजनीतिक सिद्धान्त ने केवल इंगलैण्ड को ही 
प्रभावित नहीं किया | वह फ्रांस में प्रविष्ट हुआ, रूसो के माध्यम से फ्रेंच राज्यक्रान्ति 
में आया । यह उत्तरी अमरीका की बस्तियों में प्रविष्ट हुआ और सेमुअल -एडम्ज तथा 
थॉमस जेफरसन के माध्यम से अमरीका की स्वतन्त्रता के घोषणा-पत्र में भी इसका 
समावेश हुआ।” अमरीका और फ्रांस की क्रान्तियों ने १९वीं शताब्दी में योरोप में तथा 
२०वीं शताव्दी में एशिया में होने वाली सभी राजत्रान्तिथों को प्रभावित किया । इन 
सब पर लॉक के प्रभाव की स्पष्ट छाप हे । वह उदारवाद, जनतलन्त्र, नागरिकों के मौलिक 
अधिकारों का प्रभावशाली प्रवक्ता है। अत: मेक्सी ने यह सत्य ही लिखा है कि “१७वीं 
शताब्दी के इंगलेण्ड के इस दुबले-पतले किताबी कीड़े डॉक्टर की गणना राजनीतिञ्चासत् 
के अमर विचारकों में की जानी चाहिए।” वह आधुनिक उदारवाद का जन्मदाता है। 


सारांश 


__ ater is बाद ब्रिटिश राजनीतिक चिन्तन में सबसे ऊँचा स्थान जांन लॉक का है। 
SN उसकी क रचनाएँ निम्नलिखित हैं--सहिष्णता पर चा र पत्र, 
va तथा करोलिना का मौलिक संविधान । लॉक के ' ज 
त कके gq 
विचार निम्नलिखित हैँ eee” 


(१) सनुष्य का स्वभाव--मानव-स्वभाव वे में लॉक हाँ न 

य - के वारे में लॉक हान्स के सर्वथा 
उसे क व्यवः S ~ g 

विपरीत उसे नैतिक व्यवस्था को स्वीकार करने वाला- शान्तिप्रिय, उदार, दयालु 

बुद्धिमान और विचारशील प्राणी समझता है । पक. 


कृति ai Sees (State of Nature) —araa-aife की आरम्भिक 
ae pa ee ao स्वार्थी होने के कारण सतत संघर्ष और युद्ध कौ 
द कन्तु लाक इसे शान्ति सौहार्द पारस्पर आरा 
5 ट्‌ स्प॒रिक सहयोग 
अवस्था मानता हे । ५ : हयोग और आत्मरक्षा की 


तीन प्रक ( है Heist TS के मतानुसार प्राकृतिक दशा में मनुष्यों को 
ae i TO ml) Sn mR (i) epee का 
ners (iii) सम्पत्ति का अधिकार | प्राकृतिक दशा में मनुष्यों को कई असुविधाएँ 

। 
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जात लॉक ४३ 
Tt a ने के वे 
हर (४) सामाजिक समभौता--इन असुविधाओं को दूर करने के लिए समाज के 
सब व्यक्तियों ने सब व्यक्तियों के साथ एक सामाजिक समझौता या अनुबन्ध (Social 
कि | Contract) किया । इस समझौते को लॉक ऐतिहासिक तथ्य मानता है। 
io | लॉक के मतानुसार समझौते की तीन विशेषताएँ हैं--(1) यह कभी रह नहीं 


न हो सकता है, (ii) सहमति पर आधारित है, और (iii) राज्य का निर्माण करता है 
T: (५) रज्य की विज्ञेषताएँ--लॉक के मतानुसार सामाजिक समझौते द्वारा 
न | बनाए जाने वाले राज्य की पाँच बड़ी विशेषताएँ हैं: इसका निर्माण नागारिकों के 
र | कल्याण के लिए होता है। यह नागरिकों की सहमति पर आधारित है। इसमें कान्‌ न के 
ने नियम की प्रधानता होती है। इसका कार्यक्षेत्र सुरक्षा सुव्यवस्था और न्याय के तीन 
न कार्यों तक सीमित है । 

ठी (६) विद्रोह का अ धिकार--लॉक जनता को कुछ विशेष दशाओं में विद्रोह का 
ट्‌ अधिकार प्रदान करता है। राज्य का निर्माण जनता के हित और विशेष उद्देश्यों की 
त पूति के लिए होता है । यदि राज्य को जनता की सहमति प्राप्त हो और वह स्वेच्छा- 


~ 


चारी बन जाए तो जनता को शासन-सत्ता के विरुद्ध विद्रोह करने और उसे बदलने का 


गा 

भा अधिकार है । लॉक क्रास्तियों का प्रतिपादन करने वाला दार्शनिक है । 

गा लॉक व्यष्टिवाद का परम भक्त है और वह जनता को राजनीतिक एवं धार्मिक 

al क्षेत्र में सव प्रकार के अधिकार देता है। इन अधिकारों को कोई शासन-सत्ता नहीं छीन 

क सकती है । यदि कोई सत्ता इन्हें छीनती है तो जनता को इसके विरुद्ध विद्रोह करने का 

रां अधिकार है | 

a (७) लॉक और हॉब्स की तुलना--(क) समानताएँ--प्राकृतिक दशा तथा 
सामाजिक समझौते के विचार को मानता, व्यक्ति के हितों की सुरक्षा पर बल देता । 

(ख) भेद--(1) हान्स मानवीय प्रकृति को आसुरी और पाशविक प्रवृत्तियों 
बाला, स्वार्थी, Frat, क्रूर और हिंसक मानता है । लॉक मनुष्य को दया, प्रेम, सहिष्णुता, 
उदारता; सहयोग आदि दैवी प्रवृत्तियों वाला मानता है। (ii) प्रकृति की दशा हॉब्स के 

{ मतानसार सतत संघर्ष की और लॉक के मतानुसार यह शान्ति और प्रेम की दशा है। 
(iii) सामाजिक समझौते में gion के मतानुसार सब व्यक्ति अपने सब अधिकार राज्य 
1, को सौंप देते हैं, किन्तु लॉक के मतानुसार व्यक्ति अपने सवा अधिकार राज्य को नहीं 
a देते हैं। (iv) हॉव्स की प्रभुसत्ता जव एक बार लेवियाथत को मिल जाती है तो कोई 
उसे छीन नहीं सकता है, किन्तु लॉक के मतानुसार सर्वोच्च प्रभुसत्ता सदैव जनता में 
T निहित रहती है। (५) हान्स के feist प्रजा को राजसत्ता के fares व 
ग का अधिकार नहीं है। लॉक कुछ विशेष दशाओं में प्रजा को क्रान्ति करने का अधिकार 
हर प्रदान करता है । 
क ~ (८) लॉक की विचारधारा के दोष--(1) मानव-स्वभाव के शुक्लपक्ष को ही 
i देखना, (ii) सर्वथा काल्पनिक प्राकृतिक दशा का चित्रण करना, (iii) सम्पत्तिशाली वर्ग 
| । का अनुचित रूप से प्रबल समर्थन करना, (iv) सहमति के सिद्धान्त को आवश्यकता से 
| अधिक महत्व देना, (४) राज्य के कार्यक्षेत्र का अत्यन्त सीमित करना, (vi) राज्य 
: | की स्थिति को हीन बनाना | 
T उपर्यक्त दोषों के होते हुए भी लॉक की राजनीतिशास्त्र में प्रमुख देने निम्न 
र लिखित 2—(i) प्राकृतिक अधिकारों का सिद्धान्त, (il) व्यवितवाद, (iii) वैधानिक 


शासन, (iv) जनता में प्रभुसत्ता निहित होने का सिद्धान्त, (४) विधानपालिका, 
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कार्यपालिका, न्यायपालिका की तीनों शक्तियों के पृथक्‌ होने का सिद्धान्त (vi), उप- 
योगितावाद । 


(१) 


प्रश्न 


लॉक के मतानुसार मानव-स्वभाव और प्राकृतिक श्रवस्था का वर्णन कीजिए। इस 
विषय में हाँब्स से उसके मतभेदों का प्रतिपादन कीजिए । 
लॉक प्राकृतिक दशा में व्यक्तियों के कौनसे ्रधिकार मानता है । प्राकृतिक दशा की 
कया श्रसुविधाएँ थीं ? 
लॉक के मत में सामाजिक समझौते का क्या स्वरूप और विशेषताएं हैं? यह हान्स 
के समभौते से किन वातों में भेद रखता है ? 
लॉक के राज्य के स्वरूप और विशेषताओं का प्रतिपादन कीजिए । 
लॉक विन श्रवस्थाग्रों में जनता को विद्रोह का ग्रधिकार प्रदान करता है ? 
लॉक के व्यष्टिवाद का परिचय दीजिए । 
लॉक श्रौर हॉब्स की तुलना कीजिए | 
लॉक की विचारधारा में बया दोष हैं ? 
राजनीति शास्त्र में लॉक की प्रमुख देनों का वर्णन कीजिए । 
लॉक तथा हॉब्स के सामाजिक समझौते के विचारों की तुलना कीजिए । 

(राजस्थान, १६७९) 
लॉक के राजनीतिक दर्शन में व्यक्तिवाद के महत्व का विवेचन कीजिए । 

(राजस्थान, १६७९) 
यह्‌ स्पष्ट कीजिए कि सामाजिक समझौते के कारणों और स्वरूप के वारे में हॉब्स 
श्रौर लॉक ने किस प्रकार विभिन्न व्याख्याएँ की हैं । (राजस्थान, १६७८) 
प्रकृति की श्रवस्या तथा सामाजिक श्रनुबन्ध के सम्बन्ध में हॉव्स तथा लॉक के विचारों 
की तुलना कीजिए । (राजस्थान, १९७७) 
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तीसरा अध्याय 
रूसो [१७१२-१७७८ ई०] 


जीवन-चरित्र--फ्रेच राज्यक्रान्ति को जन्म देने वाले विचारों के प्रबल प्रसारक, 
राजनीतिशास्त्र, शिक्षा, धर्म और साहित्य के क्षेत्रों में आधुनिक युग पर गहरा प्रभाव 
डालने वाले, सामाजिक समझौते के सिद्धान्त के प्रबल पोषक, जीन जेकस रूसो (Jean 
Jacques Rousseu) का जन्म धामिक अत्याचारों के कारण फ्रांस से भागकर 
स्विट्जरलैण्ड के जेनेवा शहर में शरण लेने वाले, आइजक नामक निर्धन घड़ीसाज़ के घर 
में हुआ । उसने अपना अधिकांश जीवन आवारागर्दी में बिताया, किसी पेशे या धन्धे को 
सीखने में सफलता नहीं पाई और न ही वह किसी स्थान पर टिका । उसने स्वयमेव 
अपने जीवन के अन्तिम वर्षो में लिखी अपनी आत्मकथा (Confessions) में इस पर 
विस्तार से प्रकाश डाला कि वह किस प्रकार किन बुराइयों में फंसा, उसने किन स्त्रियों 
से प्रेम किया और उच्चकुलों की कौनसी सम्भ्रान्त महिलाएँ उसके प्रेम में विह्वल रहीं, 
किस प्रकार उसने एक अनपढ़, बदसूरत भटियारिन थेरेसी ल वास्यार (Therese le 
Vasseur) को अपनी प्रेयसी बताया, उससे पाँच बच्चे पैदा करने पर उसने इनमें से 
एक को भी स्वयं नहीं पाला और पाँचों को अनाथ बच्चे पालने वाले एक हुस्पताल में 
दे दिया । 
वह १६ वर्ष की अवस्था में अपने घर से भाग निकला, इसके बाद २० वषं तक 
मुख्य रूप से वह फ्रांस के विभिन्न स्थानों में निर्देश्य रीति से घूमता फिरता रहा । 
किन्तु उसके जीवन में यह काल बड़ा महत्वपूर्ण था। वह इसी समय फ्रांस की निर्धन 
जनता के सम्पर्क में आया, उसे उनके विचारों और भावनाओं को जानने का अवसर 
मिला | १७४१ ई० में वह पेरिस में बस गया, यहाँ पर वह दिदरो आदि अनेक विद्वानों 
के सम्पर्क में आया । १७४६ ई० में उसने एक गीतिनाट्य (Opera) लिखा । १७४९ 
ई० में डिजोन की अकादमी द्वारा घोषित निबन्धःप्रतियोगिता में उसने एक स्वर्णपदक 
तथा ३०० फ्रांक का पुरस्कार प्राप्त किया। इससे उसे असाधारण प्रसिद्धि मिली | 
उसके निबन्ध का विषय था--“विज्ञान की उन्नति ने नेतिक जीवन को उन्नत किया है 
या उसे भ्रष्ट किया हे ?” अपने निवन्ध में उसने यह सिद्ध किया कि मानव-समाज की 
प्रारम्भिक अवस्था में सब मनुष्य सरल और निष्पाप जीवत बिताते हुए आतन्दपूर्वक 
रहते थे । वर्तमान समाज की सब बुराइयों का मूल सभ्यता की उन्नति, ज्ञात का प्रेम 
और सभ्य समाज का कृत्रिम जीवन है। १७५४ ई० में उसने एक दूसरी निबन्ध- 
प्रतियोगिता के लिए इस विषय पर लेख लिखा कि--“मनुष्यों में विषमता उत्पन्न होते 
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का कारण क्या है ? क्या प्राकृतिक कानून इसका समर्थन करता च” ae उसने 
समानता और सामंजस्य की स्थिति में रहने वाले आदिम मानव-समाज का प्रतिपादन 
अधिक विस्तार से करते हुए उसमें वैयक्तिक] सम्पत्ति एवं आथिक विषमता उत्पन्न 
होने की प्रक्रिया तथा कारणों पर प्रकाश डाला । 

इस समय तक उसकी स्थायी आजीविका का कोई साधत नहीं था, वह केवल 
मित्रो द्वारा दी गई आथिक सहायता से जीवन निर्वाह कर रहा था । १७५६ ई में 
फ्रेंच लेखिका मदाम एपीने द्वारा निवास भोजनादि की व्यवस्था कर देने के वाद अगले 
छः वर्षों में, उसने १७६१ ई० में Julie या New Heloise, १७६२ ई० में 'सामाजिक 
समभौता' (Le Contrat Social) तथा शिक्षाविययक ग्रन्थ Emile लिखा | 

इन ग्रन्थों से रूपो को अपूर्व प्रसिद्धि मिली, पर साथ ही उसे असाधारण कष्ट 
भोगने पड़े | उप्ते अनी प्राणरक्षा के लिए फ्रांस से भागता पड़ा और जर्मनी में शरण 
लेनी पड़ी । किन्तु तीन वर्ष बाद (१७६५ ई०) वहाँ से भी भागना पड़ा और इंगलैण्ड 
में सुप्रसिद्ध दार्शनिक ह्यूम ने उसे शरण दी । किन्तु इस समय तक रूसो विभिन्न 
राज्यों तथा व्यक्तियों द्वारा तिरस्कृत और पीडित हो चुका था, अतः उसे यह बहम 
हो गया कि दुनिया के सब व्यक्ति उस पर अत्याचार करने का प्रयत्न और उसे मारने 
का षड्यन्त्र कर रहे हैं | इंगलेण्ड में अपने मित्र ह्यूम से भी उसे इसी प्रकार की 
आशंका हुई और वह पागल-सा होकर फ्रांस लौट आया । जीवन के अन्तिम ११ वर्ष 
उसने अद्धै-पागलपन की दशा मे विताए, किन्तु इस समय भी उसने अपनी आत्मकथा 
(Confessions) की और पोलैण्ड तथा कोसिका के लिए संविधानों की रचना की । २ 
जुलाई १७७८ Fo को ६६ वर्ष की आयु में इस विलक्षण प्रतिभाशाली, अद्धंविक्षिप्त 
व्यक्ति का देहावसान हो गया । रूसो के प्रमुख राजनीतिक विचार निम्नलिखित हैं 1 


सानव-स्वसाव 


इस विषय में रूसो का विचार हॉब्स तथा लॉक--दोनों से भिन्न है । उसने 
पुरस्कार प्राप्त करने वाले अपने दोनों निबन्धों में प्राकृतिक स्थिति में मनष्य को स्वा- 
भाविक रूप से अच्छा, सुली, सीवा, पिन्ता-रहित, स्वस्थ, शान्तिप्रेसी site एकान्त प्रिय 
बताया । निम्नलिखित दो कारणों से वह आदिम मनुष्य को ऐसा समझता था-- 

(६) पहला कारण यह था कि वह अपनी मातृभूमि जेनेवा में बचपन से कैल्विन 
की शिक्षाओं के वातावरण भें पला था, इनमें आदिम मानव को सर्वथा निर्दोष माना 
जाता था, क्योंकि वाइवल के मतानुसार आदम शैतान के बहकावे में आने के बाद ही 
पापी बना था | 

(२) दुसरा कारण इस समय प्रशान्त महासागर के टापुओं में रहने वाले 
आदिवासियों के सम्बन्ध में ऐसे विवरणों का प्रकाशित होना था, जिनमें उन्हें शान्ति- 
प्रेमी, अन्धविश्वासों और रीति-रिवाजों का अनुसरण करने वाला बताया गया ar 

हान्स का कहना था कि प्राकृतिक दशा (State of Nature) में रहने वाला 
मनुष्य न केवल fae और क्रूर था, प्रत्युत कपटी भी था । रूसो ने प्राकृतिक दशा में 
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रहने वाले मनुष्य के हाँग्स द्वारा प्रतिपादित हिँ स्वभाव पर आपत्ति करते हुए कहा 
कि यदि वास्तव में उस स्थिति में मनुष्यों का स्वभाव हिसत अथवा एक-दूसरे का गला 
काटने वाला होता तो मानव-जाति दो पीढ़ियों से अधिक नहीं चल सकती थी । यदि 
मानव का यही स्वभाव है तो हमें बच्चों और बन्धुओं की मृत्यु पर प्रसन्न होना चाहिए | 
दूसरी ओर लॉक ने मनुष्यों को प्राकृतिक निग्रम और ईश्वरीय नियम से अनुशासित 
होते वाला माना था। रूसो आदिम युग में नैतिकता के ऐसे उच्च विकास को भी 
असम्भव मानता है | अतः इन दोतों विचारों को गलत मानते हुए उसने आदिम मनुष्य 
को लगभग पशुतुल्य, निष्पाय, निर्दोष और स्वाभाविक रूप से अच्छा माना। वह सहज 
भावना से कास करने वाला, बुद्धिहीन, नेतिकता के विचारों से रहित और सम्पत्ति- 
शून्य था । उसमें आत्मसं रक्षण और सहानुभूति की दो प्रधान भावनाएँ थीं । 


प्राकृतिक दशा 
(State of Nature) 


रूसो की मानव-स्वभाव की कल्पना हान्स और लॉक के विचारों से भिन्न थी, 
अतः उसकी प्राकृतिक दशा की धारणा भी स्वाभाविक रूप से उन दोनों की धारणा से 
मौलिक भेद रखती है । रूसो के मतानुसार प्राकृतिक मनुष्य एकाकी, स्वतन्त्र, नेतिक 
तथा अनैतिक भावनाओं से मुक्‍त, निःस्वार्थ, सम्पत्ति और परिवार से रहित आदिम 
स्वर्णयुग की स्वर्गीय दशा में रहता था । उस समय उसमें ममत्व की, सेरे-तेरे की भावना 
नहीं थी, उसका जीवन जंगलों में धू मने-फिरने वाले उदात्त वनेचर (Noble Savage) 
जैसा था। वह सुखी और सन्तुष्ट, समान और स्वावलस्बी था। बुद्धि से नहीं, किन्तु 
स्वार्थ और दया के मनोवेगों से प्रेरित होता था ।* 

किन्तु यह स्वर्गीय स्थिति देर तक नहीं रही । सम्पत्तिरूयी साँप ने इसमें प्रवेश 
किया । मनुष्यों में परिवार और वयक्तिक सम्पत्ति बनाने की इच्छा उत्पन्न हुई। एक 
मनुष्य ने भूमि के एक टुकड़े को घेर लिया, उसे अपना कहने लगा । अन्य मनुष्यों ने 
भो इसी तरह भूमि के अन्य टुकड़ों पर स्वामित्व स्थापित किया। इससे उदात्त वनेचर 
(Noble Savage) की स्वाभाविक समानता, स्वतन्त्रता समाप्त हो गई; दासःप्रथा की 
तथा सभ्यता की अन्य बुराइयों की उत्पत्ति हुई । परिबार, वैयक्तिक सम्पत्ति, समाज, 
कानून और सरकार की संस्थाएँ सुदृढ़ हुई | 

ये सव समाज में विषमता को स्थायी बनाने में, गरीबों पर अमीरों के अत्या- 
चार बढ़ाने में सहायक gel सभ्यता की वृद्धि के साथ दरिद्रता, शोषण, हत्या और 


1. “Men were equal, self-sufficient and contented. Their conduct 
was based not on reason, but on emotions of self-interest and pity.” 
: —Gettel, p. 253. 
. 2. “The rise of private property created distinctions between 
rich and poor that broke down the happy natural condition of man- 
kind and necessitated the establishment of civil society.” 
—Gettel, p. 253-54. 
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बीमारी बढ़ती चली गई । इस प्रसंग में रूसो ने तत्कालीत फ्रांस की निर्धन जनता के 
सम्पन्न वर्गो द्वारा शोषण का, इन पर होने वाले अत्याचारों का, जनता के दुःखों और 
कष्टों का बड़ा सजीव, हृदयद्रावक, AAA तथा प्रभावशाली चित्रण किया है 1 उसने 
अपनी सुप्रसिद्ध पुस्तक “सामाजिक समभौता' (Social Contract) की पुस्तक के प्रथम 
वाक्य में ag घोषणा की है--“मनुष्य स्वतन्त्र रूप सें पंदा हुआ है, किन्तु सर्वत्र वह 
बेड़ियों से जकड़ा हुआ है ।”1 इसका अभिप्राय यह है कि मनुष्य को स्वतन्त्र एवं स्वाधीन 
होना चाहिए, यही उसके लिए सर्वोत्तम दशा है । किन्तु समाज के नियम, रूढ़ियाँ तथा 
प्रतिवन्ध उसे दास वना रहे हैं, उसकी विशुद्ध प्राकृतिक दशा के जन्मसिद्ध स्वाभाविक 
अधिकार से उसे वंचित कर रहे हैं। वह अपनी स्वतन्त्रता का उपभोग करने के लिए 
इन बन्धनों से किस प्रकार मुक्त हो--यह रूसो के राजनीतिक चिन्तन की मूल समस्या 
है । रूसो इसका समाधान ऐसा संगठन बनाकर करना चाहता है जिसमें सब एक-दूसरे 
के साथ संयुक्त होने पर भी प्राकृतिक दशा की स्वतन्त्रता के अधिकार को अक्षुण्ण 
बनाए रखें। यह सामाजिक समझौते से तथा राजनीतिक समाज के निर्माण द्वारा हो 
सकता है | 

रूसो की प्राकृतिक दशा की आलोचना--रूसो की प्राकृतिक दशा (State of 
Nature) का चित्रण मानव-स्वभाव की गलत धारणा पर बना है । वह मानव-जाति 
के अतीत काल को अत्यन्त स्वणिम युग के रूप में देखता है, वह प्रगति के सिद्धान्त का 
विरोध करते हुए कहता है कि मानव-समाज का निरन्तर ह्लास हो रहा है। वस्तुतः 
मानव-जाति का इतिहास प्रगति का इतिहास है, अवनति का नहीं । उसके मतानुसार 
मानव आरम्भ में सद्भावनापूर्ण, भला, सुखी, सीधा और शान्तिप्रिय था । वह मनुष्य में 
केवल उत्कृष्ट और भली प्रवृत्तियाँ देखता है; वस्तुतः मनुष्य में भली और बुरी, उत्कृष्ट 
और निक्रृष्ट, दैवी तथा आसुरी दोनों प्रकार की प्रवृत्तियों का सम्मिश्रण एवं समावेश 
है । मिल, काण्ट, ग्रीन आदि कितने ही विचारकों ने ऐसा मत प्रकट किया है 


सामाजिक समभीता या अनुबन्ध 
(Social Contract) 


रूसो व्यक्ति की स्वतन्त्रता और समाज की सुव्यवस्था में समन्वय स्थापित करने 
के लिए एक सामाजिक समझौते (Social Contract) की कल्पना करता है। हॉब्स की 
भाँति रूसो इसमें व्यक्तियों द्वारा सम्पूर्ण अधिकारों का समर्पण आवश्यक मानता है, न 
कि लॉक की तरह कुछ अधिकारों का सौंपना । उसने लॉक की भाँति ये अधिकार एक 
ro संब को दिए हैं, जो सब व्यक्तियों का समूह हे । यह समझौता सव सदस्यों की स्वतन्त्र 
स्वीकृति पर आधारित है और प्रभुसत्ता को प्रकट करता है |? यह निम्न प्रकार से सम्पन्न 


1. “Man is born free, but everywhere he is in chains.” 


ages 2. “Men freely entered into the social pact and merged their 
wills into the general will, which is the concrete manifestation of sove- 


reignty.”” —Maxey, p. 358. 
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होता है--- 

सामाजिक समझौते का स्वहूप--मानव-प्रमाज के उप्त काल में समाज का 
संगठन बनाने की इच्छा रखने वाले व्यक्ति एकत्रित होकर यह कहते हैं, “हममें से 
प्रत्येक व्यक्ति अपने शरीर को और सम्‌ वी शक्ति को अन्य सब के साथ संयुक्त सामान्य 
इच्छा (General ५/॥॥) के सर्दोब्व सं बालन में रखता है और हम अपने सामूहिक रूप 
में प्रत्येक व्यक्ति को समष्टि के भ्रविभाज्य अंश के रूप में ग्रहण करत हे 12 

इसमें व्यक्ति अपने विभिन्न व्यक्तित्वों को पूर्ण रूप से समाज में निमज्जिल 
करके एक ऐसी नेतिक और सामुहिक संस्था का निर्माण करते हैं, जो इसके सब सदस्यों 
से मिलकर वनती है। इस संस्था की, इसके सदस्यों से अलग अपनी विशिष्ट एकता, 
जीवन और इच्छा होती है। इसके सदत्य निष्क्रिय होते पर इसे राज्य (State) कहते 
हैं और क्रियाशील होने पर सर्वोच्च प्रभु ( Sovereign) तथा अन्य संस्थाओं की तुलना में 
शक्ति (Power) कहते हैं । इसका निर्माण करने वाले व्यक्तियों का सामूहिक नाम 
जनता है, वैयक्तिक रूप से इन्हें नागरिक कहा जाता है। 

इसमें सव व्यक्तियों के अधिकारों में समानता बनी रहती है, क्योंकि सब व्यक्ति 
अपने अधिकार समर्पित करने के वाद अधिकारहीन होने के कारण बराबर हो जाते हैं। 
इसमें व्यक्ति की स्वतन्त्रता भी सुरक्षित रहती है। प्रत्येक व्यक्ति को अन्य व्यक्तियों पर 
वही अधिकार प्राप्त हो जाते हैं, जो अन्य व्यक्तियों को उप्त पर प्राप्त हैं। यह समभोता 
इसलिए किया जाता है कि विभिन्न व्यक्तियों की परस्पर-वि रोधी शक्तियों के स्थान 
पर एक सामान्य शक्ति स्थापित हो जाए । 

रूसो का सामाजिक समझौता या अनुबन्ध यद्यपि समुदाय या राज्य का निर्माण 
करता है, किन्तु यह समझौते को करने वाला पक्ष नहीं बनता है । प्रत्येक व्यक्ति समझौता 
करते हुए दो प्रकार के सम्बन्ध उत्पन्न करता है 

(क) सर्वोच्च प्रभुसत्ता का अंग होने से वह दूसरे व्यक्तियों के प्रति कत्तव्यो से 
वेधा है। 

(ख) राज्य का सदस्य होने के नाते वह प्रभुशक्ति के साथ कत्तंव्यो से बेंधा 
हुआ है। 

सामाजिक अनुवन्ध को प्रभावशाली बनाने के लिए यह आवश्यक है कि जो 
व्यक्ति सामान्य इच्छा का पालन करने से इनकार करता है, उसे जबदेस्ती नागरिकों 
के समूचे समाज द्वारा इसका पालन करने के लिए बाधित किया जाए। यदि ऐसा नहीं 
किया जाता है और संब व्यक्ति स्वच्छन्द आचरण करने लगते हैं तो समझोता भंग होने 
से अवांछनीय हालत उत्पन्न हो जाएगी | इस हालत में विषमता का साम्राज्य होगा 
तथा व्यक्ति की स्वतन्त्रता खतरे में पड़ जाएगी | अतः व्यक्ति को स्वतन्त्र बनाए रखते 
के लिए उसे सामान्य इच्छा (General will) के पालन के लिए बाधित किया जाना 


1. Coming into political society, therefore, each member 

“puts his person and all his power, and, in our corporate capacity, we 
receive each member as an indivisible part of the whole.’ 

—Social Contract, p. 14. 

q-¥ 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


शि... le 
| 
i 
| 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


Yo प्रमुख राजनीतिक विचारक 


प्रावश्यक है; जैसे गैलीलियो को अपने समय में समाज में प्रचलित पृथ्वी के चारों ओर 
सूर्य के घूमने के सिद्धान्त को स्वीकार करने की सामान्य इच्छा (General Will) 
मानने के लिए बाधित होकर अपना यह मत छोड़ना पड़ा कि पृथ्वी सूर्य के चारों ओर 
घूमती है। 


सामाजिक समभोते की विशेषताएं 

(१) नैतिक संस्था बनाना--यह समझौता जीवन और इच्छा-शक्ति रखने वाली 
एक नैतिक और सामूहिक संस्था की रचना करके प्राकृतिक दशा का अन्त करता है 
और एक नए सभ्य समाज और राज्य का निर्माण करता है। 

(२) नागरिक का निर्माण--इससे व्यक्ति नागरिक का रूप धारण करता है, 
उसकी प्राकृतिक स्वतन्त्रता नागरिक स्वतन्त्रता में परिणत होती है। 

(३) निरन्तर जारी रहना--यह समझौता किसी विशेष समय में होने वाली 
एकाकी घटना मात्र नहीं, किन्तु निरन्तर जारी रहने वाली, मनुष्य के स्वभाव को उन्नत, 
उच्च, उदात्त और नैतिक बनाने वाली प्र क्रिया है, क्योंकि इस समझौते से मनुष्य में बड़ा 
महत्वपूर्ण परिवर्तन होता है। 

(४) च्याय की भावना पेदा करना--प्राकृतिक दशा से सभ्य समाज में परि- 
वतन होने की स्थिति में मनुष्य अपने आचरण में सहज भावना ( Instinct) का स्थान 
न्याय (17511०8) को देता है, अपने कार्यो को नैतिक स्वरूप प्रदान करता है, यह उससे 
पहले नहीं था | 

(५) कत्त॑व्य की भावना--शारीरिक प्रेरणाओं का स्थान कत्तव्य की भावना 
ले लेती है । अब तक केवल अपने स्वार्थ का चिन्तन करने वाला मनुष्य पहली वार अपने- 
आपको अन्य सिद्धान्तों के आधार पर कार्य करने के लिए बाध्य अनुभव करता है । 

(६) विकास में सहायक होना--इस नागरिक राज्य में व्यक्ति अपने को प्रा- 
कृतिक दशा के अनेक लाभों से वंचित कर देता है, किन्तु इसके साथ ही वह अनेक लाभ 


भी प्राप्त करता है, उसकी शक्तियों का प्रशिक्षण और विचारों का विस्तृत विकास होता 
है, उसकी आत्मा ऊ ची उठती है। र 


रूसो तथा लॉक के सामाजिक अनुबन्ध के स्वरूप में अन्तर 


लॉक तथा रूसो के सामाजिक अनुबन्ध के स्वरूप में दो वडे भेद हैं--- (क) लॉक 
(Locke) का अनुवन्ध एक निश्‍चित समय में होने वाला एक विशेष कार्य है। रूसो का 
समझौता निरन्तर जारी रहने वाली प्रक्रिया है। 

(ख) लॉक का मनुष्य समझौता करने से पहले प्राकृतिक नियम का पालन करने 
वाला नैतिक प्राणी था; किन्तु रूसो का मनुष्य समझौता करने के बाद सामान्य इच्छा 
के निर्माण में भाग लेता हुआ दूसरों के प्रति अपने कत्तव्य का पालन करने वाला विवेक- 
शील नैतिक मानव का रूप धारण करता है। 
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सामान्य इच्छा का सिद्धान्त 


यह रूसो का सबसे महत्वपूर्ण राजनीतिक सिद्धान्त है। व्यक्ति समझौते द्वारा 
समुदाय के लिए अपने अधिकारों का परित्याग करते हैं । इसके साथ ही उनकी वैयक्तिक 
इच्छा का स्थान एक सामान्य इच्छा ले लेती है। यही प्रभुसत्ता होती हैं। इसे भली-भाँति 
समझने के लिए विभिन्न प्रकार की इच्छाओं का भेद तथा स्वरूप समझ लेना 
आवश्यक है-- 

(क) स्वार्थपुर्ण इच्छा (Actual ५॥॥)--मनुष्य के मन में अपनी स्वार्थसिद्धि 
के लिए उठने वाली विभिन्न प्रकार की अविवेकपूर्ण, अस्थायी और क्षणिक इच्छाएं होती 
हैं। ये स्वार्थ तथा वैयक्तिक हित को दृष्टि में रखती हैं, सामाजिक हित का विचार नहीं 
करती हूँ | उदाहरणार्थ, दूध में पानी मिलाने वाले अथवा खाद्य पदार्थो में मिलावट करने 
वाले व्यापारी का लक्ष्य केवल मुनाफा कमाने का विचार होता है, वह इससे समाज को 
पहुँचने वाली हानि को कभी नहीं सोचता । 

(ख) सामाजिक इच्छा (Real ५/॥)--दूसरे प्रकार की सामाजिक इच्छा में 
मनुष्य अपने विवेक से व्यक्ति के तथा समाज के हित में लगा रहता है। यह सामाजिक 
हित से सम्बद्ध होने के कारण ग्रस्थायी और क्षणिक नहीं होती है, यह मनुष्य की बुद्ध 
के चिन्तन का परिणाम और वयक्तिक स्वार्थ से रहित होने के कारण व्यक्ति की 
वास्तविक इच्छा (Real will) होती है । यह व्यक्ति के क्षणिक स्वार्थ को ही नहीं, 
किन्तु उसके समूचे जीवन को तथा समाज के हित को दृष्टि में रखती है । 

प्रत्येक व्यक्ति में दोनों प्रकार की इच्छाएं होती हैं । ऊपर के उदाहरण में घी या 
तेल में मिलावट का कार्य स्वार्थ की दृष्टि से लाभदायक है, किन्तु जब व्यक्ति अपने विवेक 
से यह सोचता है कि यह ग्राहकों के साथ धोखा है, समाज को हानि पहुँचाने वाला है तो 
समष्टि के हित को दृष्टि में रखने के कारण उसकी यह इच्छा सामाजिक है । इस प्रकार 
स्वार्थी (Actual) और सामाजिक (Real) इच्छाओं में प्रायः विरोध होता रहता है। 


सामान्य इच्छा का स्वरूप 

समाज के विभिन्न व्यक्तियों की सामाजिक इच्छाओं का सर्वयोग ही सामान्य 
इच्छा है ।! सभी व्यक्तियों की सामाजिक इच्छा है कि Bre वस्तुओं में मिलावट न की 
जाए, अतः यह समाज की सामान्य इच्छा है। यह न तो बहुमत की इच्छा है और न सब 
नागरिकों की इच्छा है । 

प्रत्येक मनुष्य की राजनीतिक इच्छा स्वार्थ से प्रेरित होती है। किन्तु स्वार्थ के दो 
अंश होते है--(क) व्यक्ति को लाभ पहुँचाने वाला, (ख) समाज को लाभ पहुँचाने 


1. “The general will, then would seem to be the will of the 
people functioning as a body politic—the will of society viewed as a 
living and rational political organism.” —Maxey, p. 357. 

2. “It is the will which ‘must both come from all and apply to 
all.” It must not be confused with the totality of individual wills.” 

— Maxey, p. 357, 
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वाला । सब नागरिकों के वैयक्तिक स्वार्थ विभिन्न प्रकार के होते हैं, वे एक-दूसरे का 
उदासीनीकरण करते रहते हैं। इसके बाद जो स्वार्थ aaa हैं, वे सामाजिक हित से 
सम्बन्ध रखने वाले होंगे । परिणामतः इनका सर्वयोग ही सामान्य इच्छा (General 
will) होगी। 
रूसो ने सामान्य इच्छा (General Will) और सबकी इच्छा (Will of All) 
में भेद करते हुए कहा है कि “सामान्य इच्छा केवल सामान्य हितों का विचार करती है, 
सबकी इच्छा वैयक्तिक हितों का विचार करती है और विशेष इच्छाओं का योग मात्र 
है।” उदाहरणार्थ, सब विद्यार्थियों की इच्छा छुट्टी मनाने की, परीक्षा भवन में नकल 
करने की और बातचीत करने की होती है | किन्तु उनकी सामान्य इच्छा शान्तिपूर्वक 
अध्ययन करने तथा नकल न करने की है। सामान्य इच्छा समाज के उच्चतम विचार 
की अभिव्यक्ति होती है। यह समाज के सामान्य हित को ध्यान में रखती है और ठीक 
होती है ।' भले ही यह समाज की अल्पसंख्या द्वारा निर्धारित हो । यह सम्भव है कि अधि- 
कांश विद्यार्थियों की यह इच्छा हो कि वे परीक्षा भवन में नकल करके पास हो जाएँ 
तथा थोडे-से ही विद्यार्थी अपने पाट्यक्रम का गम्भी र अनुशीलन करके पास होना ATS | 
किन्तु समाज को इसी व्यवस्था में लाभ है कि सब विद्यार्थी योग्य वनकर देश एवं समाज के 
लिए हितकर तथा उपयोगी कार्यो में लगें। अतः अल्पसंख्यक विद्याथियों की इच्छा 
सामान्य इच्छा कहलाएगी, अधिकांश विद्यार्थियों की नकल करने की इच्छा समाज के 
सामान्य हित का ध्यान न रखने के कारण बहुसंख्या की इच्छा होने पर भी सामान्य 
इच्छा नहीं कहलाएगी | 
सामान्य इच्छा तीन दृष्टियों में सामान्य होनी चाहिए 
(क) उद्गम की दृष्टि से---इसमें सव नागरिकों की सहमति प्राप्त होनी चाहिए । 
(ख) क्षेत्र की दृष्टि से--यह राज्य की समस्त जनता से सम्बन्धित होनी चाहिए । 
(ग) ध्येय की दृष्टि से--यह समाज के हित के अनुकूल होनी चाहिए । 
इन तीनों विशेषताओं से युक्त होने पर ही कोई इच्छा सामान्य इच्छा होती है। 
सामान्य इच्छा के महत्वपुर्ण परिणाम--रूसो सामान्य इच्छा के उप्यक्त स्वरूप 
से कुछ महत्वपूर्ण परिणाम निकालता है । ये निम्नलिखित हैँ-- र 
(१) राजनीतिक संगठन या राज्य को अन्य मनुष्यों की भाँति एक संगठित 
ओर सजीव शरीर या विराट्‌ पुरुष मानना चाहिए । राज्यरूपी शरीर में सर्वोच्च सत्ता 
से सम्पन्न विधानसभा सिर की भाँति है, न्यायाधीश और सरकारी कर्मचारी मस्तिष्क 
के अंगों की भांति, व्यापार-व्यवसाय तथा कृषि मुंह और पेट की भाँति, इसकी आय रक्‍त 
की भाँति है। 
(२) यह राजनीतिक संगठन (8009 Politic) या विराट पुरुष नैतिक प्राणी 
होता है । इसकी अपनी इच्छा होती है । ; 
(3) इसको सामान्य इच्छा सदैव इस समाज के सामूहिक हित एवं प्रत्येक अंग 


1. “The general will is always right and tends to the i 
$ public 
advantage. —Social Contract, 9. 27. 
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के वैयक्तिक कल्याण के लिए प्रयत्न करती है येह सव कानूनों और विधियाँ का मूल 
स्रोत है। 

(४) यह अपने राज्य के सव सदस्यों के लिए न्यास और अन्याय का निर्धारण 
करती है। सामान्य इच्छा के अनुकूल कार्य न्याय तथा प्रतिकूल कार्य अन्याय हैं । 

(५) जो इच्छा जितनी अधिक सामान्य होगी, वह उतनी ही अधिक न्यायपूण 
होगी | 

(६) सामान्य इच्छा सदैव सामान्य और सार्वजनिक हित के लिए होती है; 
अतः इसका पालन करने के लिए व्यक्तियों को बाधित किया जाना चाहिए। 


सामान्य इच्छा की विशेबताएँ 

(१) प्रतिनिधि योग्य न होना--रूसो की सामान्य इच्छा की पहली विशेषता 
यह्‌ है कि वह्‌ प्रतिनिधियों द्वारा अभिव्यवत किए जाने योग्य नहीं है। रूसो प्रत्यक्ष 
प्रजातन्त्र (Direct Democracy) का उपासक है । इसमें सव व्यक्ति अपनी इच्छा को 
स्वयमेव प्रकट करते हैं, दूसरे व्यक्तियों अथवा प्रतिनिधियों हारा इसे प्रकट करना 
व्यक्तियों के बहुमूल्य अधिकारों का हनन तथा लोकतन्त्र की हत्या है । 

(२) इसरी विशेषता यह है कि सामान्य इच्छा को प्रभुसत्ता से श्रलग नहीं किया 
जा सकता हे ।' रूसो सम्पूर्ण प्रभुसत्ता (Sovereignty) को सामान्य इच्छा में ही निहित 
मानता है। वह इसका प्राण है। जिस प्रकार किसी व्यक्ति के शरीर से उसके प्राण को 
पृथक्‌ नहीं किया जा सकता, उसे किसी दूसरे व्यक्ति को नहीं दिया जा सकता, वैसे ही 
प्रभुसत्ता को सामान्य इच्छा से अलग करना सम्भव नहीं है। 

(३) तीसरी विशेषता इसकी अखण्डता तथा एकता है। यह अखण्ड है क्योंकि 
सामास्य होने के कारण यह कई अंशों में विभाजित नहीं की जा सकती है।* यह बुद्धि- 
पूर्वक चिन्तन और विचार-विमर्श का परिणाम होती है, अतः इसमें कोई परस्पर विरोध 
नहीं होता है, यह एकत्व वाली होती है तथा राज्य को एकता के सूत्र में पिरोती है। 

(४) चौयी विशेषता इसका स्थायी होना है ; क्योंकि यह क्षणिक भावावेश 
का नहीं, किन्तु सुविचारित तके और बुद्धि का परिणाम होती है । यह राष्ट्र की 
संस्थाओं को स्थायी बनाती है । 

(x) पाँचवीं विशेषता इसका न्यायोचित होना है; यह समाज के कल्याण के 
लिए नैतिक विचार की दृष्टि से निश्चित होती है, अतः इसके सत्य एवं न्यायोचित होने 
में कोई सन्देह नहीं है । 

(६) छठी विशेषता इसका सर्वोच्च एवं निरंकुश होना है। इस पर किसी 


1. “Tt is inalienable and imprescriptible because the soyereign 
who is no less than a collective being, cannot be represented except 
by himself. The power indeed may be transmitted, not the will.” 

—Social Contract, p. 22. 

2. “Jt is indivisible because the general will would not be 

general if it were divisible.” —Maxey, p. 357. 
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प्रकार के दैवी नियमों या प्राकृतिक नियमों का प्रतिवन्ध नहीं है, यह किसी व्यक्ति के | 
या व्यक्ति-समूह के अधिकारों से नियन्त्रित नहीं होती है। जब तक राज्य है, तव तक जन- । 
हित की प्रतीक सामान्य इच्छा उसमें सर्वोच्च शासक है। इसकी कोई अवहेलना नहीं कर | 
सकता, सबको इसका पालन करना चाहिए | | 

(७) सातवीं विशेषता यह है कि सामान्य इच्छा को राज्य का आधार मान | 
लेने पर यह स्पष्ट हो जाता है कि राज्य शक्ति से नहीं, किन्तु जनता की सहमति से | 
संचालित होता है । | 


रूसो की सामान्य इच्छा के सिद्धान्त के दोष 
रूसो की सामान्य इच्छा के सिद्धान्त में कुछ दोष हें । वे निम्नलिखित हैं-- 
(१) पहला दोष यह है कि रूसो विस्तृत रूप से यह नहीं बताता है कि सामान्य 
| इच्छा का निर्धारण किस प्रकार होगा। वैयक्तिक .और सार्वजनिक हितों के संघर्षे | 
Mit व्यक्ति के लिए सार्वजनिक हित को स्वीकार करना कठिन होगा । अतः सामान्य इच्छा | 
के निर्धारण में कुछ कठिनाइयाँ हैं : पहली कठिनाई यह्‌ है कि हमारे पास जनहित की 
ऐसी कोई कसौटी नहीं है कि जिसके आधार पर सब लोगों की इच्छा में तथा सामान्य 
इच्छा में भेद किया जा सके | दूसरी कठिनाई यह है किं रूसो व्यक्ति की इच्छाको दो | 
भागों में विभक्त करता है-स्वार्थी इच्छा (Actual Will) तथा सामाजिक इच्छा 
(Real Will) | व्यक्तियों की सामांजिक इच्छाओं का सर्वयोग सामान्य इच्छा हे । किन्तु 
व्यक्ति की इच्छा ऐसी जटिल, पूर्ण, अविभाज्य समष्टि (Whole) है कि उसका यह | 
विभाजन सम्भव नहीं है। | 

(२) इसरा दोष यह है कि इससे व्यत्रित की स्वतन्त्रता का हनन होता है। '/ 
पहले यह्‌ बताया जा चुका है कि रूसो सामान्य इच्छा की अवज्ञा करने वाले को इसके | 
पालन के लिए बाधित करता है। यह स्थिति प्रायः अत्याचारपूर्ण तथा ज्ञान-विज्ञान के ' 
विकास में बाधक होती है। पहले बताए गए गैलीलियो के उदाहरण से स्पष्ट है, | 
उसे चर्चे द्वारा इस बात को मानने के लिए बाधित किया गया था कि सूर्य पृथ्वी के चारों 
ओर घूमता है। 

(३) तीसरा दोष यह है कि सामान्य इच्छा का सिद्धान्त केवल छोटे राज्यों में 
सफल हो सकता है, क्योंकि जनसंख्या कम होने के कारण वहाँ इस इच्छा का सुगमता 
से पता लग सकता है | आधुनिक युग के बड़े राज्यों में इतने विभिन्न प्रकार के स्वार्था 
वाले व्यक्तियों का निवास होता है कि उनके सामान्य हित का निर्धारण करता | 
असम्भव है । | 

(४) चौथा दोष रूसो द्वारा सामान्य इच्छा के निर्धारण के लिए राजनीतिक 
दलों की सत्ता का तथा प्रतिनिधिमूलक शासन-व्यवस्था (Representative Govern 
ment) का विरोध करना है । 

(५) पाँचवाँ दोष यह है कि वर्तमान राज्यों में सामान्य इच्छा कभी-कभी राष्ट्र 
पर आने वाले महान्‌ संकटों के अवसर पर ही प्रकट होती है । उस समय सब लाग 

बैयक्तिक स्वार्थो से उपर उठकर सामान्य हित का निर्धारण करते हैं, किन्तु सामान्य 
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रूप से वे अपने वैयक्तिक स्वार्था में इतने डूबे रहते हैं कि 'सामान्य इच्छा” का निर्धारण 
सम्भव नहीं होता है । 

(६) छठा दोष इस व्यवस्था द्वारा अधिनायकवाद (Dictatorship) तथा 
सर्वाधिकारवाद (Totalitarianism) की प्रवृत्ति को प्रोत्साहन देना है। सामान्य जनता 
में सामान्य हित का निश्चय करने का सामर्थ्यं नहीं है । अतः जनता.को इसे बताने का 
कार्य करने वाले नेता और पथ-प्रदर्शक उत्पन्न होते हैं। स्पार्टा में लाइकरगस तथा Tara में 
सोलन इसी प्रकार के नेता थे । किन्तु ऐसे नेता सम्पूर्ण सत्ता हस्तगत करके निरंकुश 
शासक बन सकते हैं । इससे निरंकुशतापूर्ण अत्याचारी शासन स्थापित हो जाता है और 
उस व्यक्तिगत स्वतन्त्रता का पूर्ण रूप से हनन हो जाता है, जिसकी रक्षा के लिए रूसो 
ने सामाजिक समझौते की व्यवस्था की थी | 


सामान्य इच्छा के सिद्धान्त का मूल्यांकन 

किन्तु उपर्युक्त दोषों के होते हुए भी रूसो का सामान्य इच्छा (General Will) 
का सिद्धान्त राजनीतिक विचारों के क्षेत्र में असाधारण महत्व रखता है ।! इसने यह 
प्रतिपादित किया कि राज्य का उद्देश्य किसी वर्ग विशेष का नहीं, किन्तु समूचे समाज 
का कल्याण और जनता का हित-सम्पादन करना होना चाहिए, सामाजिक और सामान्य 
हित वैयक्तिक हितों की अपेक्षा अधिक श्रेष्ठ एवं उत्कृष्ट हैं। राज्य एक नैतिक संगठन 
है, वह सामुदायिक हित पर बल देकर मनुष्य की स्वार्थमय तथा हीन प्रवृत्तियों का 
परिष्कार करता है। रूसो ने इस सिद्धान्त के द्वारा प्रभुसत्ता के जनता में निहित होने के 
विचार को लोकप्रिय बनाकर प्रजातन्त्र के सिद्धान्त का पोषण किया और फ्रच 
राज्यक्रान्ति को प्रभावित किया। 


प्रमुसत्ता सम्बन्धी विचार 
(Sovereignty) 


रूसो के मतानुसार “प्रभुसत्ता जनता की सामान्य इच्छाओं में निहित होती है। 
at तथा हॉब्स ने प्रभुसत्ता के विचार से राजा की निरंकुश सत्ता को पुष्ट किया था, 
परन्तु रूसो की यह विशेषता है कि उसने इससे जनता की सत्ता का समर्थन किया। 


प्रभुसत्ता की विशेषताएं 

(१) भ्रनन्यक्राम्यता--रूसो की प्रभुसत्ता की पहली विशेषता अनन्यक्राम्यता 
(Inalienability) है, चूंकि सामान्य इच्छा के रूप में यहजनता में रहती है, अतः यह उससे 
कभी पृथक्‌ नहीं हो सकती । अन्य अधिकार तो दूसरे को दिए जा सकते हैं, किन्तु जनता 
अपनी इच्छा तथा प्रभुसत्ता किसी दूसरे को नहीं दे सकती है। 


1. “The doctrine of the General Will was not only Rousseau’s 
most original but it was also his most important contribution to politi- 
cal philosophy.” —Oswarn 
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(२) प्रतिनिधित्व न होना--इसकी दूसरी विशेषता इसका प्रतिनिधित्व न हो | 
सकना है, क्योंकि यह समुची जनता में सामुहिक रूप में निवास करती है, अतः कोई भी 
व्यक्ति इसका समूचे रूप में प्रतिनिधित्व नहीं कर सकता | 

(३) असीम होना--तीसरी विशेषता इसका असीम और अमर्यादित होना है। 
यह जनता की सामान्य इच्छा से पृथक्‌ कुछ भी नहीं है, जनहित के सिवाय इसका अपना 
कोई हित नहीं हे, अतः इस पर किसी प्रकार के प्रतिबन्ध को आवश्यकता नहीं है, जनता 
स्वयमेव अपने ऊपर कोई बन्धन नहीं लगाती है। 

(४) कानूनों का मूल स्रोत--चौथी विशेषता इसका सव कानूनों का मूल स्रोत 
होना है, राज्य की सभी मौलिक विधियाँ और नियम इससे उत्पन्न होते हैं । | 

(x) अविभाज्य होना--पाँचबीं विशेषता इसका अविभाज्य होना है । समूची \ 
जनता में इसका निवास होने के कारण इसका विभाजन सम्भव नहीं है । 

इस प्रकार रूसो ने जनता की असीम, अमर्यादित, अनन्यक्राम्य और अविभाज्य 
प्रभुसत्ता का प्रतिपादन किया । 


रूसो और हाँब्स के प्रभुसत्ता के विचार की तुलना 

रूसो की प्रभुसत्ता हॉब्स की प्रभुसत्ता की भाँति पूर्ण रूप से निरंकुश है । किन्तु 
दोनों में एक महत्वपूर्ण अन्तर यह है कि हॉग्स इस प्रभुसत्ता को राज्य का अध्यक्ष माने 
जाने वाले लेवियाथन (Leviathan) में--एक व्यक्ति में या अनेक व्यतियों के समूह में 
निहित मानता है, किन्तु रूसो इसे समूची जनता को प्रदान करता है। इस अन्तर को 
मूतं रूप देने के लिए रूसो ने अपने ग्रन्थ 'सामाजिक समभौता' के प्रथम संस्करण के 
मुखपृष्ठ पर कटे सिर वाले लेवियाथन का (चित्र दिया था। हॉब्स ने जो निरंकुश सत्ता 
राजा को प्रदान की थी, वह रूसो ने प्रजा को प्रदान की | हॉग्स की भाँति रूसो भी यह 
मानता है कि प्रभुसत्ता रखने वाला व्यक्ति इसे किसी अन्य व्यक्ति को नहीं दे सकता है । 
रूसो ने राज्य के निरंकुश अधिकार का समर्थन करते हुए लिखा है कि प्रकृति जैसे प्रत्येक 
व्यक्ति को अपने शरीर के अंगों पर निरंकुश अधिकार देती है, वैसे ही सामाजिक अनुवन्ध 
इससे उत्पन्न होने वाले राजनीतिक संगठन (Body Politic) को अपने सव अंगों पर 
पुर्ण अधिकार प्रदान करता है; किन्तु हॉब्स के निरंकुश अधिकारों का आधार अराजकता 
से उत्पन्न भय की भावना है । यदि ऐसे अधिकार नहीं दिए जाएँगे, तो अराजकता का 
अन्त नहीं हो सकेगा। रूसो इसका आधार सहमति को मानता है। प्रजा शासक को 
पूर्ण अधिकार अपनी इच्छा से सामाजिक अनुवन्ध द्वारा इसलिए देती है कि इससे सब 

नागरिकों को लाभ पहुँच सके । 


का 


रूसो के प्रभुसत्ता के विचार पर लॉक का प्रभाव 
रूसो लॉक की भाँति व्यक्ति के अधिकारों का भी प्रबल समर्थक है। वह इसकी 
सुरक्षा के लिए सर्वोच्च शासक (Sovereign) द्वारा शासन में कई बातों का पालन 


| 
| 
। आवश्यक समझता है-- 
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_ (क) उसे ऐसी कोई वात नहीं करनी चाहिए, जो समूचे समुदाय के लिए हितकर 

न हो। 

(ब) उसे कानून के समक्ष सव व्यक्तियों की समानता को तथा न्याय के शासन 
को बनाए रखना चाहिए। 

(ग) वह अपने ग्रजाजनों पर कोई ऐसे बन्धन नहीं लगाएगा, जो समुदाय के 
लिए निरर्थक हों । 

इसके साथ ही सामान्य इच्छा के लिए वह सबकी सहमति को आवश्यक मानता 
हे । उतने यह विचार लॉक से ग्रहण किया है। इस प्रकार उसके प्रभुसत्ता के विचार में 
हान्स और लॉक के विचारों का समन्वय है। अर्नेस्ट रीज़ ने इस विषय में सत्य ही 
लिखा है कि रूसो हॉब्स की निरंकुश प्रभुसत्ता के विचार को, लॉक के जनता के 
सहमति के विचार से संयुक्त करके जनता की प्रभुसत्ता के दार्शनिक सिद्धान्त का निर्माण 
करता है। 


व्यक्ति की स्वतन्त्रता तथा अन्य अधिकार 


यद्यपि व्यक्ति सामाजिक समझौता करते हुए अपने अधिकार एक सामूहिक 
संस्था को सौंप देता है, जो समझोता करने वाले सव व्यक्तियों का समुदाय मात्र है । अतः 
इससे उसकी स्वतन्त्रता पर लगाए गए प्रतिवन्ध वास्तविक नहीं होते हैं, इनसे उसकी 
स्वतन्त्रता को कोई क्षति नहीं पहुँचती, क्योंकि कानून को हम स्वयं ही बनाते हैं, उसके 
पालन से हमारी स्वतन्त्रता का हनन नहीं होता। इसका पालन करते हुए हम अपनी 
इच्छा का ही पालन करते हैं। 

रूसो के नतानुसार स्वतन्त्रता BT HA स्वच्छ'दता या सनमाना कार्य करने की 
आज़ादी नहीं है। समाज सामान्य हित की दृष्टि से कुछ नियम बनाता है, इनका पालन 
व्यक्ति को अवश्य करना चाहिए। उदाहरणार्थ, सड़क पर बायीं ओर चलने का 
नियम इसलिए बनाया जाता है कि यातायात में सुव्यवस्था स्थापित हो और दुघंटनाएँ न 
हों । सामाजिक हित की दृष्टि से यह आवश्यक है कि सब इसका पालन करें । इस नियम 
का पालन करते हुए व्यक्ति की स्वतन्त्रता खण्डित नहीं होती है | कित्तु यदि कोई व्यक्ति 
स्वतन्त्रता की दुहाई देते हुए स्वच्छन्द आचरण करे और सड़क के बीच में या दायीं ओर 
गाड़ी चलाने लगे तो वह अपनी तथा दूसरों की जान खतरे में डालकर सामाजिक हित 
को तथा सामान्य इच्छा को हानि पहुँचाता है। $ 

रूसो लॉक की भाँति स्वतन्त्रता, जीवन और सम्पत्ति के अधिकार मनुष्य के 
प्राकृतिक अधिकार (Natural rights) नहीं, किन्तु राज्य द्वारा दिए जाने वाले 
नागरिक श्रधिकार (Civil rights) मानता है । समानता का अधिकार भी इसी प्रकार 
का है | सामुदायिक और सामाजिक हित की दृष्टि से वह अपनी स्वतन्त्रता और अधि- 
कारों का उस सीमा तक परित्याग कर देता है, जहाँ तक सर्वोच्च सत्ता इनको छोड़ना 


आवश्यक समझे । 
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राज्य और सरकार 


रूसो ने राज्य और सरकार में स्पष्ट भेद किया हे । उसके मतानुसार राज्य तो 
समृचा नागरिक समाज (Body ?०॥४०) है, यह सर्वोच्च सामान्य इच्छा को अ्रभि- 
व्यक्त करता है । इस इच्छा को क्रियात्मक रूप देने के लिए समुदाय द्वारा चुने गए व्यक्ति 
सरकार का निर्माण करते हैं। हॉव्स यह मानता था कि सरकार का निर्माण सामाजिक 
समझौते या अनुवन्ध द्वारा होता हैं, किन्तु रूसो इसे जनता द्वारा बनाया हुआ समझता 
था | यह केवल जनता की इच्छा को पुरा करने का साधन थी। वह इसके कार्य से 
असन्तुष्ट होने पर इसे बदल सकती है । हॉब्स के मतानुसार इसे न तो बदला जा सकता 
था और न इसके विरुद्ध विद्रोह हो सकता था | कार्यपालिका (Executive) को जनता 
की सामान्य इच्छा की पूर्ति का साधन मानने के कारण रूसो अधिनायकवाद (Dicta- 
torship) को बुरा नहीं समझता था। फ्रेंच राज्यक्रान्ति के समय, सार्वजनिक सुरक्षा 
समिति ने इसी आधार पर फ्रांस का शासन किया था। रूसो सरकार का काम केवल 
शासन करता समझता था, कानून बनाने का कार्य सम्पूर्ण-प्रभुत्व-सम्पन्न विधानसभा 
का था । यह्‌ सर्वोच्च होने के कारण सरकार से शासन के अधिकारों को छीन 
सकती थी । 


शासन-प्रणलीविषयक विचार 


रूसो ने चार प्रकार की शासन-प्रणालियाँ मानी हैं--- 
(१) राजतन्त्र (Monarchy) 
(२) कुलीनतन्त्र (Aristocracy) 
(३) प्रजातन्त्र (Democracy) 
(४) मिश्रित शासन (Mixed Government) 
मतिस्वयू की भांति उसका यह मत था कि भौगोलिक, सामाजिक और आथिक 
परिस्थितियाँ किसी देश की शासन-प्रणाली पर गहरा प्रभाव डालती हें । कृषिःप्रधान 
तथ/ औद्योगिक देशों की शासन-प्रणालियाँ सर्वथा भिन्न होंगी । शासन के विविध प्रकारों 
भें उसका झुकाव युनानी नगर-राज्यों के प्रत्यक्ष प्रजातन्त्र (Direct Democracy) 
की ओर था । वह प्रतिनिधि शासन-प्रणाली का घोर विरोधी था, इसे वह राजनीतिक 
अधःपतन का परिणाम मानता था। उसका कहना था कि प्रतिनिधित्व का अर्थे है 
स्वतन्त्रता का हनन | 
किसी भी शासन-प्रणाली की सफलता की कसोटी वह्‌ जनसंख्या की वृद्धि को 
समझता था | उसे यह अभीष्ट नहीं था कि सरकार अपने अधिकारों को बढ़ाए । इसे 
रोकने के लिए वह यह आवश्यक समझता है कि कुछ निश्चित अवधि के बाद जनता 
की लोकसभाएँ बुलाई जाएँ और वे निश्चित करें कि वर्तमान शासन-व्यवस्था में और 
अधिकारियों में परिवर्तत किथा जाना उचित है या नहीं । जब जनता इस लोकसभा के 
रूप में एकत्र होती है तो शासन के सब अधिकार इसे मिल जाते हैं। 
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रूसो के इन सिद्धान्तों से योरोप में यह विचार उत्पन्न तथा प्रबल हुआ कि 
निश्चित अवधि पर संविधान को तथा सरकारी अधिकारियों के कार्यों की-समीक्षा की 
जानी चाहिए | 


रूसो के विचारों कौ आलोचना 


रूसो का अत्यधिक प्रभाव होते हुए भी उसके आलोचकों की कमी नहीं है। 
उसकी विचारधारा के दोष निम्नलिखित हैं- 

(१) अस्पष्टता-उसकी विचारधारा के बड़े दोषों में पहला दोप उसकी रचनाओं 
की असंगतियाँ, विरोध और अस्पष्टताएँ हैं। वह अपने सामाजिक समझते का आरम्भ 
व्यक्ति पर पूर्ण प्रभुत्ता रखने वाली सर्वाधिकारवादी (Totalitarian) तथा राज्य की 
समष्टिवादी (९०01।९८।४९) विचारधारा के साथ करता है। रूसो एक ओर तो राज्य का 
प्रबल पोषक है, दूसरी ओर व्यक्ति का उग्र समर्थक है। वह इन दोनो विरोधी आदर्शो 
को नहीं छोड़ सका । एक ओर वह व्यक्ति'की स्वतन्त्रता का समर्थन करता है, दूसरी 
ओर वह उसे राज्य का दास बनाता है। एक ओर वह सहिष्णुता की नीति का 
उपदेश देता है, दूसरी ओर अपने गणराज्य से नास्तिकों को निष्कासित करता हैं । इन 
असंगतियों के कारण मालें ने उस पर यह टिप्पणी को है कि उसे यद्यपि एक महान्‌ 
विचारक कहा जाता है, किन्तु वह यह नहीं जानता था कि विचार किस प्रकार किया 
जाता है। 

(२) विज्ञान का विरोध--उसका इसरा दोष बुद्धिवाद, विज्ञान तथा कला का विरोध 
है । भावुकतावाद का घोर उपासक होने के का रण वह यह मानता है कि हमें अपने जीवन का 
संचालन भावनाओं (Emotions) के आधार पर करना चाहिए । बुद्धि भक्ति की भावना 
का, विज्ञान श्रद्धा का और तके अन्तदूं ष्टि का विनाश करने वाला हैं । इन विचारों का 
प्रतिपादन करने वाली तथा पुनः प्रकृति की ओर लौटने पर बल देने वाली अपनी पुस्तक 
जव रूसो ने वाल्तेयर के पास भेजी तो उसने इसकी आलोचना करते हुए कहा था कि 
“छसो में AIT दार्शनिक में उतना ही साम्य है, जितना बन्दर और आदमो में है” 

(३) स्वर्णयुग की कल्पना--रूसो का तीसरा दोष उसके मानव-स्वभावविषयक 
और सामाजिक अनुबन्ध के सिद्धान्त सम्वन्धी विचार हैँ। वह मानव-जाति के अतीत 
को स्वणिम युग के रूप में देखता हे प्रगति के सिद्धान्त का विरोध करते हुए कहता 
है कि मातव-समाज का ह्लास हो रहा है। वस्तुतः मानव-जाति का इतिहास प्रगति का 

तहास है, अवनति का नहीं । 
पह यु चौथा दोष व्यक्ति की स्वतन्त्रता का हतत है । यद्यपि वह अपने सुप्रसिद्ध 
ग्रन्थ 'सामाजिक समझोता? का आरम्भ व्यक्ति को उसे पराधीन बनाने वाली बेडियो से 
मुक्त कराने की आशा से करता है, कितु शीघ्र ही वह उसे सामान्य इच्छा का दास 
बना देता है ।. 2 

(५) पाँचवाँ दोष लोकतन्त्र का विरोध तथा अधिनायकवाद का THAT हे। 
यद्यपि रूसो लोकतन्त्र का पोषक, क्रान्तिकारी विचारक समझा जाता है, किन्तु वास्तव 
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में वह केवल छोटे नगर-राज्यों के लिए ही प्रत्यक्ष लोकतन्त्र का समर्थन करता all 
वर्तमान काल के बड़े राज्यों के सम्बन्ध में उसकी धारणा यह है कि इनमें लोकतन्त्र 
कभी सफल नहीं हो सकता, क्योंकि इनमें जनता एकत्र नहीं हो सकती । Tels रसेल 
के कथनानुसार इसका पहला फल रोबेस्पियर का आतंक-राज्य था ग्र बोल्शेविक रूस 
तथा नाजी जर्मनी के श्रधिनायकवाद भी रूसो की शिक्षाओं का परिणाम है । 

आलोचकों ने रूसो की तिनदा करने में कोई कसर नहीं छोड़ी । वाल्तेयर ने उसे 
atagaita, जंगली, हु-ह करने वाले उल्लू दि के विशेषणों से अलंकृत किया है लाडे 
मालें ने यह विचार प्रकट किया है कि "क्या यह संसार के लिए अधिक अच्छा होता कि 
रूसो का जन्म ही न हुआ होता ।” सम्भवतः, यह्‌ समझा जाता है कि यदि वह जन्म न 
लेता तो फ्रेंच राज्यक्रान्ति का भीषण रक्तपात और नरमेध न हुआ होता | 


रूसो का प्रभाव 

उसके विचारों ने उसकी मृत्यु के ग्यारह वर्ष वाद होने वाली फ्रेच राज्यक्रान्ति 
पर गहरा प्रभाव डाला । फ्रेंच राज्यक्रान्ति के नेताओं--नैपोलियन, रोवेस्पियर पर 
रूसो की रचनाओं का गहरा प्रभाव था । फ्रेंच राज्यक्रान्ति के मूल-मन्त्र “स्वतन्त्रता, 
समानता और भ्रातृत्व' की दीक्षा देने वाला गुरु रूपो ही था। ग्रेट fata से १७७६ 
ई० में स्वतन्त्रता पाने वाले अमेरिकन राज्यों ने अपने नए संविधानों में रूसो के सिद्धान्तों 
का अनुक रण किया । जर्मनी में काण्ट, फिक्टे तथा हेगल के विचारों पर रूसो की रचनाओं 
की स्पष्ट छाप है । 

रूसो के विलक्षण प्रभाव का प्रधान कारण यह था कि उसने वड़े ओजस्वी शब्दों 
में तत्कालीन दूषित शासन-पद्धति और सामाजिक व्यवस्था पर प्रवल आक्षे प किए थे, 
आथिक विषमता और शोषण के भीषण दुष्परिणामों का नग्न चित्रण उपस्थित करते 
हुए जनसाधारण के मानस में समाज की पुरानी व्यवस्था के प्रति उग्र असन्तोप और 
तीब्र विरोध की भावना उत्पन्त की | इसका भीषण विस्फोट फ्रेंच राज्यक्रान्ति के रूप 
में हुआ | 

रूसो के प्रभाव की एक बड़ी विशेषता यह है कि उसमें वर्तमान काल की सभी 
प्रमुख विचा रधा राओं---समाजवाद, निरंकुशवाद तथा लोकतन्त्रवाद के बीज मिलते 
हैं । वह जर्मन और ब्रिटिश आदर्शवाद का अग्रदूत था | उसने जनता की प्रभसत्ता के विचार 
को फच राज्यक्रान्ति के माध्यम से आधुनिक काल का एक सबसे अधिक प्रभावशाली 
विचार बनाया । रूसो दार्शनिक अराजकवाद (Philosophical Anarchism), 
समाजवाद, हेगलवाद, संघवाद, सिण्डिकेलिज्म आदि अनेक विचारधाराओं का 
प्रेरणास्रोत है । अर्नेस्ट रीज ने उसे मध्ययुग के परम्परागत सिद्धान्तो के साथ राज्य के 
श्राधुनिक दशन को सम्बद्ध करने वाला बताया है । 


रूसो का मुल्यांकन 
रूसो की उपर्युक्त आलोचनाओं के वावजूद, राजनीतिक विचारों के इतिहास 
में उसका नाम उसकी महत्वपूर्ण देनों और विचारों के लिए अमर है। उसने लोकतन्त्र, 
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समानता तथा स्वतन्त्रता के विचारों का शंखनाद किया | उसने किसी भी पहले विचारक 
की अपेक्षा इस पर वहुत वल दिया कि जनता ही सारी राजनीतिक सत्ता का मूल 
स्रोत है, प्रभुसत्ता जनता की सामान्य इच्छा में निहित है, सरकार सर्वोच्च सत्ता रखने 
वाली जनता की सेवक मात्र है, उत्तम शासन तथा कानून की कसोटी जनता के हित का 
सम्पादन करना है। 

रूसो के इन विचारों ने फ़ंच राज्यक्रान्ति को प्रभावित किश्रा । फ्रेच राज्यक्रान्ति 
की सफलता के साथ लोकतन्त्र ओर राष्ट्रीयता के विचारों का प्रसार योरोप के सभी देंशों 
में हुआ । इससे आधुनिक जगत्‌ के राजनीतिक विचारों का निर्माण हुआ । 

फ्रेंच दार्शनिक बरगसों (Bergson) के मतानुसार देकात॑ (Descartes) के 
बाद सानव-सन पर सबसे अधिक प्रबल प्रभाव रूसो का पड़ा हैं। उसने अपनी मौलिक 
प्रतिभा की छाप राजनीति, साहित्य, शिक्षा, धर्म आदि के विभिन्न क्षोत्रों में छोड़ी है। 
डनिंग ने उसे राष्ट्रीय राज्य (National 9४4९) के सिद्धान्त का पोषक माता हे । 
कोल (Cole) का यह मत हे कि उसका “सामाजिक सपकोता' राजनीतिशास्त्र की 
सर्वोत्तम पाठ्य-पुस्तक है, रूसो का महत्व न केवल वर्तमान काल के लिए हे, अपितु 
सभी कालों के लिए हू ॥ 

इस प्रसंग में रूसो, हॉव्स तथा लॉक की पारस्परिक तुलना इनके विचारों को 

अच्छी तरह समझने के लिए आवश्यक है 1 

हाँब्स तथा रूसो की तुलना--हॉब्स तथा रूसो, दोनों अनुवन्धवादी या संविदा- 
वादी (Contractualist) विचारक थे। वे राज्य की उत्पत्ति तथा निर्माण का मूल 
कारण एक समझौते या संविदा (Contract) को समझते थे। फिर भी मनुष्य के स्व- 
भाव, प्राकृतिक दशा (State of 7३६7९), प्राकृतिक नियम (Natural law) आदि 
के सम्बन्ध में उनके विचारों में आकाश-पाताल का अन्तर था। यह वात विभिन्न 
विषयों के सम्बन्ध में इनके विचारों की निम्तर्लिखित तुलना से स्पष्ट हो जाएगी। | 


हॉब्स रूसो 


(१) मनुष्य का स्वभाव--स्वार्थी, (१) आरम्भ में यह स्वाभाविक रूप 
कर, दुष्ट, हिसक, भय, शक्ति तथा कीति से अच्छा, देवी प्रवृत्तियों वाला तथा उदार 
की भावना से प्रेरित होने वाला और पाश- भावना रखने वाला है। 
विक एवं बुरी प्रवृत्तियों की प्रधानता रखने 
वाला है। 

(२) प्राकृतिक दशा--यह सतत (२) यह परम आनन्द ओर सुख 
संघर्ष, युद्ध और विषमता की दशा है। की दशा है, इसमें मनुष्य आदिम स्वर्ण 
इसमें किसी व्यक्ति का जीवन सुरक्षित नहीं युग की स्वर्गीय दशा में बड़े सन्तोष ओर 


1. “Social Contract is by far the best of all text books of 
political philosophy...Rousseau’s political influence will be for all time.” 
—Cole. 
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हैं । इसमें नैतिकता का सर्वंथा अभाव है । 
सव मनुष्य अपने लिए हिसा ओर हत्या को 


ठीक समझते हैं । 


(३) प्राकृतिक नियम (Natural 
1.8४)--आरम्भिक प्राकृतिक दशा में 
राजकीय कानूनों का अभाव था । प्राकृतिक 
नियमों से ही मनुष्यों के आपसी व्यवहार 
का नियन्त्रण होता था। प्राकृतिक नियम 
जीवन के संरक्षण के लिए बुद्धि का आदेश 
थे । इनका आधार मनुष्य की बुद्धि थी । 

(४) प्राकृतिक अधिकार (Natural 
right) —a व्यक्ति की शक्ति और वल 
पर निर्भर हैं । जिसकी लाठी उसकी भैंस' 
का नियम सर्वमान्य है । 

(५) सामाजिक समभोले (Social 
Contract) की आवइ्यकता-प्राकृतिक 
दशा में सतत संघर्ष सें उत्पन्न अराजकता 
को दूर करने के लिए सामाजिक समझौते 
की आवश्यकता होती है । 

(६) सामाजिक समभोते का 
स्वरूप--इसमें व्यक्ति आत्मरक्षा के अति- 
रिक्त सभी अधिकार एक सर्वोच्च प्रभु को 
साँप देता है । यह समझौता केवल प्रजा के 
लिए है । राजा की सत्ता सर्वथा निरंकुश 
होती है । 

(७) प्रभुसत्त (Sovereignty) 
अमर्यादित (unlimited), असीम, अवि- 
भाज्य (indivisible), अनन्यक्राम्य 
(inalienable) या दूसरे कोन दी जा 
सकने वाली, कानून से ऊपर उठी हुई, 
कानून, न्याय तथा सम्पत्ति का स्रोत एवं 
राज्य और चर्च से ऊपर है। प्रजा को 
इसके विरुद्ध विद्रोह या क्रान्ति करने का 
अधिकार नहीं है | 

(८) स्वतम्त्रता-प्राकृतिक दशा में 
स्वतन्त्रता (liberty) और स्वच्छन्दता 


आनन्द के साथ रहता था । वैयक्तिक . 


सम्पत्ति न होने से विषमता का'अभाव था । 
बाद में वैयक्तिक सम्पत्ति से ईर्ष्या, दवष, 
झगड़े तथा सभ्यता की अन्य बुराइयाँ हुई। 

(३) प्राकृतिक नियम का आधार 
बुद्धि नहीं थी, किन्तु मनुष्य की सहज 
भावना (Instinct) से तया अनुभूति से 
पैदा होने वाली सामाजिकता थी । 


(४) प्राकृतिक दशा में मनुष्य को 
सव प्रकार के प्राकृतिक अधिकार प्राप्त थे 
और वह इच्छानुसार इनका उपभोग कर 
सकता था | 

(५) वैयक्तिक सम्पत्ति के निर्माण से 
पैदा हुई सामाजिक विषमता को दूर करने 
के लिए सामाजिक समझोता किया गया । 


(६) यह समझौता दो प्रकार से 
व्यक्तियों की वेयक्तिक तथा सामूहिक दशा 
में किए समझौते से होता है । 


(७) जनता सामूहिक रूप में सर्वोच्च 
प्रभू (Supreme Sovereign) है, 
सर्वोच्च सत्ता जनता की इच्छा में 
निहित हे । इसकी विशेषताएँ एकता, अवि- 
भाज्यता, अनन्यक्राम्यता और प्रतिनिधित्व 
के योग्य न होना (unrepresentability) 


ह्‌ा 


(८) वैयक्तिक स्वतन्त्रता सम्पूर्ण- 
प्रभुत्व-सम्पन्न राज्य की ओर से व्यक्ति 
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(licence) में कोई भेद न AT | राज्य की 
स्थापना के वाद उसने प्रजा को स्वतन्त्रता 
का अधिकार उपहार के रूप में दिया है; 
वह इसे अपनी इच्छा से छीन सकता है। 

(९) व्यक्ति और राज्य का 
सम्बन्ध : राज्य के विरुद्ध कन्ति करने का 
अधिकार--व्यक्ति को सव अधिकार 
शान्ति, व्यवस्था और सुशासन राज्य से 
प्राप्त होता है, अतः उसका प्रधान कत्तव्य 
राज्य के सब आदेशों का आँख मूँदकर 
पालन करना है। राज्य उसके सब अधि- 
कारों को छीन सकता है; किन्तु उसे प्राण- 


को दी जाने वाली भेंट हे । 


(९) राज्य से बाहर व्यक्ति का 
कोई स्थान नहीं है। उसे समानता, 
स्वतन्त्रता और सम्पत्ति के अधिकार राज्य 
से मिलते हैं। राज्य के अधीन होता हुझा 
भी व्यक्ति स्वाधीन और स्वतन्त्र है, क्योंकि 
राज्य द्वारा उसपर लगाए गए बन्धन उसने 
स्वयमेव सामान्य हित की दृष्टि व अपनी 
वास्तविक इच्छा से लगाए हैं, उसकी यह 


रक्षा या गृहयुद्ध के अतिरिक्त किसी भी इच्छा सर्वोच्च प्रभुत्व रखने वाली सामान्य 
दशा में राज्य के विरुद्ध विद्रोह या क्रान्ति इच्छा (Sovereign General Will) का 
करने का अधिकार नहीं है। अंग है; अतः स्वयमेव अपने पर लगे ये 
बन्धन व्यक्ति की स्वतम्त्रता के विरोधी 
नहीं हैं। सामान्य इच्छा सर्वोच्च प्रभु दे, 
वह जव चाहे सामान्य हित को दृष्टि से 
क्रान्ति कर सकती है। सामान्य इच्छा को 
रखने वाली जनता को क्रान्ति करने का 
अधिकार है। 
उपर्युक्त विवरण से यह स्पष्ट है कि हॉब्स और wat दोनों तिरंकुशंतावादी 
(Absolutist) #1 रूसो तथा हाँब्स दोनों प्रभुसत्ता को असीम, निरंकुश, अविभाज्य 
और अदेय मानते हैं; किन्तु हॉव्स की विचारधारा के अनुसार जनता द्वारा ऐसे निरंकुश, 
सर्वोच्च प्रभु का निर्माण किया जाता है कि इसको बनाने के वाद जनता के पास अपना 
कोई अधिकार नहीं रहता है, उसका एकमात्र कत्तेव्य उसके आदेशों का पालन करना है, 
उसे उसके विरुद्ध क्रान्ति या विद्रोह का कोई अधिकार नहीं है । इसके सर्वथा विपरीत 
रूसो के मतानुसार प्रभुसत्ता रखने वाली सामान्य इच्छा का निर्माण समाज के सभी 
सदस्यों के सामूहिक हित का ध्यान रखने वाली इच्छाओं के योग से होता है, अतः राज्य 
में सारे समाज की सामान्य इच्छा निरंकुश, अतीम और अविभाज्य है | रूसो की सामान्य 
इच्छा का विचार प्रत्यक्ष लोकतन्त्र की व्यवस्था में ही सम्भव है, क्योंकि उसकी यह 
धारणा लॉक के प्रतितिध्यात्मक लोकतन्त्र (Representative Democracy) के विचार 
से भिन्न है। लॉक प्रजा के प्रतिनिधियों से बनी सरकार को सब अधिकार देता है, 
किन्तु रूसो सरकार या कार्यपालिका को पुरे समाज की इच्छा के अनुसार कार्यं करने 
वाला मानता है । इसलिए यह कहा जाता है कि रूसो हान्स की भाँति निरंकुशतावादी 
आर लॉक की अपेक्षा अधिक लोकतन्त्रवादी है । 
हॉब्स तथा रूसो के साथ लॉक की तुलना एक अन्य दृष्टि से भी रोचक है। 
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हॉब्स राज्य को सर्वोच्च मानता हुँ । वह राज्य (State) तथा शासन (Government) 
में कोई भेद नहीं करता, उसके अनुसार समझौते द्वारा बनाए गए राज्य को व्यक्ति 
अपने समस्त अधिकार प्रदान कर देते हैं और इसके वाद व्यक्तियों को अपने अधिकारों 
के लिए शासन के विरुद्ध विद्रोह करने का कोई अधिकार नहीं है, किन्तु लॉक की व्यवस्था 
में व्यक्ति अपने प्राकृतिक अधिकारों का समर्पण पूर्णतया नहीं करते हैं। उनके स्वतन्त्र 
जीवन और सम्पत्ति के अधिकार उनके पास बने रहते हैं और प्रजा इन अधिकारों की 
प्राप्ति के लिए विद्रोह या क्रान्ति नहीं कर सकती है। इस प्रकार जहाँ हॉब्स एक ओर 
पूर्ण प्रभुसत्ता रखने वाले राज्य की कल्पना करता है, वहाँ लॉक पूर्ण प्रभुसला रखने 
वाले व्यक्ति की कल्पना करता हू । रूसो की विचारधारा इन दोनों के Sta का रास्ता 
अपनाती हैं और हॉब्स के पूर्ण प्रभुसत्तासम्पन्न राज्य तथा लॉक के पूर्ण प्रभुसता- 
सम्पन्न व्यक्ति की धारणाओं के मध्य सामंजस्य स्थापित करती हुँ । रूसो व्यक्ति की 
स्वतन्त्रता का समर्थन करता है, किन्तु वह इसे उसका प्राकृतिक अधिकार नहीं मानता 


है । अधिकारों का निर्माण राज्य की प्रभुशक्ति द्वारा किया जाता है और इसमें प्रत्येक ' 


व्यक्ति की इच्छा शामिल होती है, अतः उसके आदेशों का पालन करते हुए व्यक्ति अपने 
अधिकार और स्वतन्त्रता का उपभोग करता है । अतः इस युक्ति में सत्य प्रतीत होता है 
कि रूसो की राजतीतिक विचारधारा हॉन्स के निरंकुश़तावाद तथा लॉक के वे धानिकता- 
वाद के मध्य एक समझौता हं । 
हॉब्स और लॉक की तुलना--इन दोनों विचारकों में कई सादृश्य और गम्भीर 
मतभेद हें) दोनों की पहली समानता यह है कि ये संविदावादी विचारक हैं और 
सामाजिक समझौते (Social Contract) के सिद्धान्तों में विश्वास रखते हैं। दोनों 
अपने राजनीतिक दर्शन का आरम्भ प्राकृतिक दशा (State of Nature) से करते हैं 
और इसकी समाप्ति सामाजिक समझौते से करते हैं। दूसरी समानता यह है कि दोनों 
राज्य का उद्देश्य व्यक्ति के हितों की सुरक्षा मानते हैं। किन्तु वे इस विषय में मौलिक 
मतभेद रखते हैं कि इस उद्देश्य की पूर्ति सर्वोत्तम रीति से किस प्रकार हो सकती है 
क्योंकि मानवीय प्रकृति के सम्बन्ध में दोनों के मत सर्वथा भिन्न प्रकार के हैं। दोनों 
विचा रकों के महत्वपूर्ण मतभेद निम्नलिखित प्रकार के ह्य 
(१) सानव-स्वभाव--दोनों का पहला मतभेद मानवीय प्रकृति के सम्बन्ध में 
है। हॉव्स मनुष्य में केबल बुरी और पाशविक प्रवृत्तियाँ--हिंसा, ऋरता, निर्दयता, 
स्वार्थ और लोलुपता को ही देखता है | किन्तु लॉक उसे अच्छी एवं मानवीय प्रवत्तियों-- 
प्रेम, दयालुता, सहिष्णुता, सहयोग आदि की उदात्त भावनाओं से युक्त मानता है | 
(२) आदिम दशा--दूसरा सतभेद मानव-समाज की आदिम अथवा प्राकृतिक 
दशा के सम्बन्ध में हे । हॉब्स के मतानुसार यह निरन्तर चलने वाली लड़ाई और 
संघर्ष की दशा है। इसके सर्वथा विपरीत लॉक इसे शान्ति, सौहार्द और पारस्परिक 
सहयोग की अवस्था मानता हे | 
(३) anata का स्वरूप--तीसरा भेद सामाजिक समझौते के स्वरूप का है। 
हॉब्स के समझौते में सब व्यक्ति अपने सम्पूर्ण अधिकार लेवियाथन या राज्य को सौंप 
देते हैं। अत: उसकी राजसत्ता पूर्णरूप से निरंकुश और सम्पूर्ण-प्रभुत्व-सम्पन्त होती है, 
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किन्तु लॉक के समझौते में व्यक्ति अपने समस्त प्राकृतिक अधिकारों को अपित नहीं 
करता है, प्रत्येक व्यक्ति समाज के साथ समझोता करते हुए यह शर्त लगा देता है कि 
उसके मौलिक अधिकारों का अपहरण किसी भी दशा में नहीं हो सकता है। अतः लॉक 
का समझोता glow की निरंकुश (absolute) राजसत्ता के स्थान पर मर्यादित (limited) 
अधिकारों वाली शासन-सत्ता की स्थापना करता है । 

(४) प्रभुसत्ता--चौया भेद यह है कि हॉब्स की सर्वोच्च प्रभुसत्ता (Sovere- 
ignty) अनन्यक्राम्य (inalienable) या अदेय है, वह कभी किसी दूसरे को नहीं दी जा 
सकती । जव एक वार लेवियाथन को यह सत्ता मिल गई तो कोई उससे इसे छीन नहीं 
सकता है, किन्तु लॉक के मतानुसार वास्तविक शक्ति सदैव जनता में निहित रहती है, वह 
कुछ विशेष उद्देश्यों की पूर्ति के लिए ही इसे शासक को प्रदान करती है । 

(५) विद्रोह का अधिकार--पाँचवाँ भेद यह है कि हॉब्स के मतानुसार प्रजा 
को राजसत्ता के विरुद्ध विद्रोह करने का कोई अधिकार नहीं है, किन्तु लॉक बहुसंख्यक 
प्रजा को राजसत्ता के विरुद्ध क्रान्ति या विद्रोह करने का अधिकार प्रदान करता है। 


राजनीतिक विचारों कै क्षेत्र में रूसो का प्रभाव तथा महत्व 


रूसो ने राजनीतिक चिन्तन के विभिन्त क्षेत्रों तथा परस्पर विरोधी विचार- 
धाराओं पर इतना गहरा प्रभाव डाला है, इस कारण उसको असाधारण गौरव प्राप्त 
हुआ है । प्रधान रूप से उसका प्रभाव निम्नलिखित क्षेत्रों में पड़ा है--- 

(१) फ्रांस की राज्यक्रान्ति पर प्रभाव-नेपोलियन कहा करता था कि यदि 
रूसो न होता तो Ba राज्यक्रान्ति न हुई होती | रोबेस्पियर ने उसे फ़ च राज्यक्तान्ति 
का देवता घोषित किया था । इस क्रान्ति के नेताओं पर रूसो की रचनाओं का गहरा 
प्रभाव था | १७८९ So के मानवीय अधिकारों के घोषणापत्र में रूसो का अनुसरण करते 
हुए कहा गया था--“मनुष्य स्वतन्त्र रूप में पैदा होते हैं और वे स्वतन्त्र तथा अधिकारों 
में समान वने रहते हैं।” (धारा १) कानून सामान्य इच्छा की अभिव्यक्त है।' (धारा ६) 
फ्रेच राज्यक्रान्ति के मूल मन्त्र स्वतन्त्रता, समानता और भ्रातृभाव की दीक्षा देने वाला 
गुरु रूसो ही था । 

(२) अमरीकी क्रान्ति पर प्रभाव- ग्रेट ब्रिटेन से १७७६ ई० में स्वतन्त्रता पाने 
वाले अमरीकन राज्यों ने अपने नए संविधानों में रूसो के सिद्धान्तो का अनुसरण किया | 
जेफरसन ने उसके विचारों को नई दुनिया में बड़ा लोकप्रिय बनाया । जर्मनी में काण्ट, 
फिकटे (Fichte) तथा हेगल के विचारों पर रूसो की रचनाओं की स्पष्ट छाप है । 

रूसो के विलक्षण प्रभाव का प्रधान कारण यह था कि उसने सभ्य जगत्‌ की सर्व- 
मान्य फ्रेंच भाषा में बड़ें ओजस्वी शब्दों में तत्कालीन दूषित शासन पद्धति और सामाजिक 
व्यवस्था पर प्रबल आक्षेप किए थे, आथिक विषमता और शोषण के भीषण दुष्परिणामों 
का नग्नचित्र उपस्थित करते हुए जनसाधा रण के मानस में समाज की पुरानी व्यवस्था 
के प्रति असन्तोष और तीव्र विरोध की भावना उत्पन्न की । इसका भीषण विस्फोट फच 


राज्यक्रान्ति कें रूप में हुआ | 
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(३) समाजवाद क। जन्मदाता--रूसो के प्रभाव की एक बड़ी विशेषता यह है 
कि उसमें वर्तमान काल की सभी प्रमुख विचारधाराओं-समाजवाद (Socialism), 
निरंकुशवाद (Absolutis m) तथा लोकतन्त्रवाद के वीज मिलते हैं । समाजवाद के विषय में 
उसके विचार 'विपमता के उद्गम (Discourses on origin of Inequality) के निवन्ध 
मिलते हैं। इसमें उसने वैयक्तिक सम्पत्ति पर प्रबल आक्रमण करते हुए आथिक विषम- 
ताओं के उन्मूलन पर बल दिया है। उसने कोसिका के संविधान की योजना (Plan for 
a Constitution of Corsica) में यहाँ तक कहा है कि राज्य को ही समूची सम्पत्ति 
का स्वामी होना चाहिए। किन्तु उपर्युक्त निबन्ध में वह सम्पत्ति को पवित्र अधिकार 
मानता है। सैवाइन के मतानुसार वह पक्का कम्यूनिस्ट नहीं था । उससे पहले मेसलियर 
(Meslier) ने तथा उसके बाद मैवली और मौरेली (Morelly) ने भूमि तथा उसकी 
पैदावार को सामूहिक सम्पत्ति बनाने की योजनाएँ रखी थीं। रूसो की योजना भी 
इसी प्रकार की थी । कल्पनावादी समाजवाद (Utopian Socialism) में उसकी 
बड़ी देन यह सामान्य विचार है कि सम्पत्ति आदि सभी अधिकार मनुष्य को समाज 
या समुदाय से प्राप्त होत हैं, वह इनका प्रयोग सामुदायिक हित के विरुद्ध नहीं कर 
सकता हुं ।1 

समाजवाद का एक प्रधान विचार यह है कि समाज व्यक्ति की अपेक्षा अधिक 
महत्वपूर्ण है, समाज के हितों को व्यक्ति के हितों की अपेक्षा प्राथमिकता दी जानी 
चाहिए, व्यक्ति को अपना कल्याण और भलाई समाज के हित में ही समझनी चाहिए। 
समाजवाद समूचे समाज के हित की दृष्टि से राज्य के कार्यो के क्षेत्र में वृद्धि करने का 
समर्थक है। रूसो की सामान्य इच्छा भी व्यक्ति कें हित की अपेक्षा समाज के हित को 
सम्पन्न करने पर अधिक्‌ वल देती है । इस प्रकार रूसो के ग्रन्थों में वर्तमान समाजवाद 

के कुछ विचार पाए जाते हैं। 

(४) निरंकुशवाद का समथेक-आददांवाद का अग्रदूत--रूसो की विचारधारा 
में निरंकुशवाद के भी कुछ तत्व मिलते हैं। उसने निरंकुशवाद की विचारधारा का समर्थन 
करते हुए कहा है कि जनता की सामान्य इच्छा सदैव ठीक होती है, प्रत्येक व्यक्ति को इस 
का आदेश शिरोधार्य करने के लिए बाधित किया जाना चाहिए, उसकी स्वतन्त्रता इसकी 
दासता करने से ही सुरक्षित रह सकती है। राज्य में कोई पार्टी, चर्च, धामिक, आर्थिक 
या श्रमिक संगठन नहीं होना चाहिए । जर्मन दार्शनिक हेगल को प्रशिया के निरंकुश राज्य 
का समर्थन करने की प्रेरणा रूसो से मिली थी। वह जर्मन और ब्रिटिश आदर्शवाद 
(Idealism) का अग्रदूत है । ी 

(५) लोकतन्त्र का समर्थन--लोकतन्त्र पर उसका स्पष्ट प्रभाव है। उसने जनता 
की प्रभुसत्ता (Popular Sovereignty) के विचार को फ्रेंच राज्यक्रान्ति के माध्यम से 
आधुनिक काल का एक सवे प्रभावशाली विचार वनाया । लिकन ने प्रजातन्त्र का लक्षण 
करते हुए कहा है कि “यह ऐसी शासन-पड़ति है जिसमें जनता का, जनता द्वारा तथा जनता 
के लिए शासन होता है। रूसो ने अपने ग्रन्थों में ऐसी पद्धति का प्रवल पोषण और समर्थन 


1, सैवाइन--ए हिस्ट्री श्रॉफ पोलिटिकल थियोरी, to ४६१-६२ 
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किया है । उसके मतानुसार सर्वोच्च शक्ति जनता में निहित रहती है, सामान्य इच्छा जनता 
की इच्छा की अभिव्यक्ति है और यह इच्छा सदैव जनता के सामान्य हित के पोषण और 
वृद्धि के लिए प्रयत्नशील रहती हे । रूसो प्रत्यक्ष जनतन्त्र (Direct Democracy) का 
समर्थक है । लोकतन्त्र में व्यक्ति के अधिकारों को विशेष महत्व दिया जाता है। रूसो 
व्यक्तियों को न केवल सामूहिक रूप से, अपितु वैयक्तिक रूप से सर्वोच्च प्रभुसत्तासम्पन्न 
समझता है । रूसो के सामाजिक अनुवस्ध से व्यक्तियों को स्वतन्त्रता और समानता के वे 
महत्वपूर्ण अधिकार प्राप्त होते हैं, जो लोकतन्त्र का आवश्यक तत्व समझे जाते हैं। उसके 

मतानुसार व्यक्ति स्वतन्त्र रहने के लिए बाधित किया जाता हे और उसे यह स्वतन्त्रता 
उसकी भलाई एवं हित का सम्पादन करने के लिए दी जाती है। उसकी स्वतन्त्रता पर 
लगाए गए कानूनी वन्धन वस्तुतः बन्धन नहीं हैं, क्योंकि कानून सामान्य इच्छा द्वारा 
बनाया जाता हे और सामान्य इच्छा में उसकी अपनी इच्छा भी सम्मिलित होती है । अतः 
उसको स्वतन्त्रता पर जब कोई प्रतिवन्ध लगा दिए जाते हैं तो वे उसकी अपनी इच्छा से 
प्रादुर्भूत होने के कारण प्रतिवन्ध नहीं रहते हैं और उसकी स्वतन्त्रता में बाधक नहीं 
बनते हैं । रूसो की व्यवस्था में व्यक्तियों को समानता का अधिकार भी प्राप्त होता है 
क्योंकि प्रत्येक व्यक्ति अन्य व्यक्तियों के समान सर्वोच्च अधिकार और कत्तंव्य रखता 
है । लोकतन्त्र का एक महत्वपूर्ण तत्व शासन के कार्य में जनता की सहमति और सहयोग 
तथा भाग लेना है । रूसो सामान्य इच्छा के सिद्धान्त द्वारा शासन में जनता के सहयोग 
और भाग लेने पर बहुत बल देता है । इस तरह वह लोकतन्त्र के सभी आधारभूत तत्वों 
और मौलिक विचारों का प्रवल पोषक है । - 

इस प्रकार रूसो की विचारधारा में समाजवाद, निरंकुशवाद और लोकतन्त्र की 
विचारधाराओं के कुछ महत्वपूर्ण अंश मिलते हें । उसके ग्रन्थों में इन सबका विलक्षण 
सम्मिश्रण हुआ है । 

लोकतन्त्र तथा निरंकुशवाद की विचारधा राएँ सर्वथा विरोधी ओर प्रतिकूल हें | 
एक व्यक्ति की स्वतन्त्रता पर वल देती है, दूसरी इसे कोई महत्व नहीं देती । एक 
व्यक्ति को तथा दूसरी समाज को महत्वपूर्ण मानती है । रूसो ने दोनों का समर्थन 
किया है । अतः उसके विचारों में वडा विरोध है और यह कहा जाता हैं कि उसके 
ग्रन्थ गड़बड़ी पैदा करने वाले विचारों की बढ़िया खिचड़ी (Medley of magni- 
ficient Confusions) हैं यही कारण है कि जहाँ एक ओर उसके द्वारा प्रतिपादित 
सामाजिक अनुवन्ध के सिद्धान्त ने १७७६ की अमेरिकन राज्यकान्ति का तथा १७८९ 
की फ्रेंच राज्यक्रान्ति का समर्थन करके प्रजातन्त्र को पुष्ट किया, वहाँ दूसरी ओर 
उसने राज्य की निरंकुशता के समर्थक आदर्शवादी विचा रकों--काण्ट तथा हंगल और 
ग्रीन को भी प्रेरणा प्रदान की हैं। अर्नेस्ट रीज के शब्दों में वह जर्मन तथा ब्रिटिश 
आदर्शवाद का अग्रदूत है | 

इंगलैण्ड में रूसो के विचारों को इसलिए भी महत्व मिला कि ये बेन्थम द्वारा 
प्रतिपादित 'अधिकतम व्यक्तियों का अधिकतम fea’ के सिद्धान्त से बहुत मेल खाते थे। 
जिस प्रकार इस सिद्धान्त में साधारण जनता के सामान्य हितों के पोषण एवं वृद्धि पर 
बल दिया गया था, उसी प्रकार रूसो की सामान्य इच्छा भी अधिकांश जनता के 
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कल्याण पर वल देती थी । ब्रिटिश लेखक गाडविन (Godwin) की पुस्तक "राजनीतिक 
न्याय' प्रधान रूप से रूसो की पुस्तक 'विषमता के उदूगम' (Discourses on Origin 
of Inequality) पर आधारित है । 

रूसो का एक बड़ा प्रभाव यह भी था कि उसने तर्क एवं युक्ति पर वल देने 
वाले बुद्धि के युग (Age of Reason) को समाप्त करके उसके स्थान पर भावना पर 
अत्यधिक बल देने बाले रोमांचवाद के युग (Age of Romanticisn) का आरम्भ 
किया | उससे पहले तर्क एवं बुद्धि को बहुत महत्व दिया जाता था, रूसो ने इनके स्थान 
पर भावना को महत्व दिया। रुसो की रचताओं के विशाल और व्यापक प्रभाव 
का एक मनोरंजक प्रमाण यह भी है कि इसके बाद विभिन्न प्रकार की विचार- 
धाराएँ रखने वाले लेखक, विचारक और दार्शनिक अपने मन्तव्यों की पुष्टि रूसो के 
ग्रन्थों के उद्धरणों से करते हैं । व्यक्तिवादी और समष्टिवादी (Collectivists), 
एकत्ववादी (Monists) और बहुत्ववादी (P1७5५) रूसो के ग्रन्थों में शरण ढूंढ़ते 
हैं; वह दार्शनिक अराजकतावाद, समाजवाद, हेगलवाद, सं ववाद, सिण्डिकेलिज्म आदि 
अनेक विचारों का प्रेरणा-ख्रोत हे । अर्नेस्ट रीज्ञाने उसे मध्ययुग के परम्परागत 
सिद्धान्त तथा राज्य के आधुनिक दर्शन को सम्बद्ध करने वाला बताया है। वेपर ने 
उसके प्रभाव और महत्व की सुन्दर विवेचना करते हुए कहा है कि “उसने राजतीति- 
शास्त्र, शिक्षा और साहित्य पर अपनी प्रवल और मौलिक प्रतिभा की छाप अंकित 
की और लैन्सन के इस कथन में कोई अत्युक्ति नहीं है कि बह वर्तमान युग की ओर ले 
जाने वाले सभी मार्गो पर खड़ा हुआ है |”! 


सारांश 


wa राज्यक्रान्ति को जन्म देने वाले विचारों के प्रचारक रूसो का राजनीतिक 
चिन्तन पर सबसे अधिक प्रसिद्ध ग्रन्थ सामाजिक समझौता १७६२ ई० में प्रकाशित हुआ | 
इसके प्रमुख राजनीतिक विचार निम्नलिखित हैं-- 

(१) मानव-स्वभाव--रूसो मनुष्य को स्वभाव से अच्छा, सुखी, सीधा, चिन्ता- 
रहित, शा न्तिप्रेमी, स्वावलम्बी, निष्पाप, निर्दोष, सहज भावनाओं से काम करने वाला 
व्यक्ति मानता है। उसमे आत्मसंरक्षण और सहानुभूति की दो प्रधान भावनाएँ थीं। वह 
स्वर्णयुग की उस स्वर्गीय दशा में रहता था जिसमें ममत्व की और मेरे-तेरे की भावना 
नहीं थी । उसका यह विचार हॉब्स के इस विचार से सर्वथा प्रतिकूल है कि मनुष्य स्वभाव 
से स्वार्थी, दुष्ट, हिसक और क्रूर हे । i‘ 

5 (२) प्राकृतिक दशा--मनुष्य की आदिम स्वणिम दशा देर तक नहीं रही, क्योंकि 
इसमें सम्पत्ति रूपी साँप ने प्रवेश किया । मनुष्यों में परिवार और वैयक्तिक सम्पत्ति 
बनाने की इच्छा प्रबल हुई । इससे समाज में आथिक विषमता, गरीबी, शोषण बढ़ने 
लगा और समाज में गरीबों पर अमीरों के अत्याचार, जनता के दुःख और कष्ट बढ़ 


1. “He left the stamp of his strong and original genius on politics 
education, literature and it is hardly an Saori A with Lanson 
that he is to be found at the entrance to all the paths leading to the 
present.”—Wayper, Political Theory, p. 136, 


CC-O. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


2 by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
‘eat ६६ 
गए । इसे दूर करने के लिए मनुष्यों ने सामाजिक समझौता या अनुवन्ध किया । 

(३) सामाजिक समभोता--इसमें व्यक्ति अपने विभिन्न व्यवितत्वों को पूर्णरूप 
से समाज में निमज्जित करके एक नैतिक संस्था का निर्माण करते हैं | यह राज्य का रूप 
धारण करती है और निरन्तर जारी रहने वाली प्रक्रिया है। इसमें व्यक्ति की शक्तियों 
का विकास होता है और उसमें न्याय एवं कत्तव्य की भावना उत्पन्न होती है। 

(४) सामान्य इच्छा का सिद्धान्त--जव व्यक्ति समझौते द्वारा समुदाय के लिए 
अपने अधिकारों का परित्याग करते हैं तो इसके साथ ही उनकी वैयक्तिक इच्छा का 
स्थान एक सामान्य इच्छा ले लेती है। यह समाज के विभिन्न व्यवितयों की सामाजिक 
इच्छाओं का सर्वयोग है । यह समाज के सामान्य हित को ध्यान में रखती हे | सामान्य 
इच्छा की कई विशेषताएँ हैं । यह प्रतिनिधियों द्वारा अभिव्यक्त नहीं की जा सकती SI 
प्रभुसत्ता इसमें निहित होती है और इसे प्रभुसत्ता से अलग नहीं किया जा सकता है। 
यह्‌ न्यायोचित, सर्वोच्च और निरंकूश होती है । 

(५) प्रभुसत्ता--प्रभुसत्ता जनता की सामान्य इच्छा में निहित होती है । इसको 
कई विशेषताएँ हैं। यह जनता में रहती है और उससे कभी अलग नहीं हो सकती है | 
यह सव कानूनों का मूल स्रोत है तथा अविभाज्य है। रूसो की प्रभुसत्ता Slee को प्रभुसत्ता 
की भाँति पूर्णरूप से निरंकुश है, किन्तु दोनों में महत्वपूर्ण अन्तर यह है कि हॉब्स ने 
इस प्रभुसत्ता को राज्य का अध्यक्ष माने जाने वाले लेवियाथन में निहित माना था और 
रूसो इसे समूची जनता को प्रदान करता है। 

(६) व्यक्ति की स्वतन्त्रता--व्यक्ति सामाजिक समझौता करते हुए अपने 
अधिकार एक सामूहिक संस्था को सौंप देते हें । इससे उनकी स्वतन्त्रता पर लगाए गए 
प्रतिवन्ध वास्तविक नहीं होते हैं, क्योंकि कानून को हम स्वयं ही बनाते है । उसके पालन 
से हमारी स्वतन्त्रता का हनन नहीं होता है । उसका पालन करते हुए हम अपनी इच्छा 
का ही पालन करते हैं। 

(७) रूसो चार प्रकार की शासन-प्रणालियाँ मानता है--- 

(i) राजतन्त्र, (ii) कुलीनतन्तर, (1) प्रजातन्त्र और (iv) मिश्रित शासन | 
वह प्रत्यक्ष प्रजातन्त्र (Direct Democracy) का समर्थक और प्रतिनिधि शासन- 
प्रणाली का घोर विरोधी था । उसने इस बात पर बल दिया कि निश्‍चित अवधि पर 
संविधान की तथा सरकारी अधिकारियों के कार्यों की समीक्षा की जानी चाहिए । 

(८) रूसो की विचारधारा के प्रमुख दोष निम्नलिखित हैं--- 

(i) उसकी रचनाओं में असंगतियाँ, विरोध और अस्पष्टता है। 

(ii) वह बुद्धिवाद, विज्ञान तथा कला का विरोधी है। 

(iii) उसके मानव-स्वभाव और सामाजिक अनुवन्धविषयक सिद्धान्त 


(1४) वह व्यक्ति की स्वतन्त्रता का विरोधी है । 
(४) अधिनायकवाद का समर्थक है। 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


j 
i 


Digitized by Arya Samaj Foundation. Chennai and eGangotri 
प्रमुख राजनीतिक विचा रकी 


प्रश्न 


रूसो के मानव-स्वभाव और प्राकृतिक दशा विषयक विचारों का विवेचन कीजिए तथा 
इनकी हान्स और लॉक के विचारों से तुलना कीजिए । 
रूसो के सामाजिक समझौते का स्वरूप क्‍या है? इसकी विशेषताओं का उल्लेख 
कीजिए । 
रूसो की सामान्य इच्छा के सिद्धान्त को समझाइए । (राजस्थान, १६७७, ७५) 
रूसो की प्रभुसता के विचार का विवेचन कोजिए श्रौर इसकी तुलना हॉब्स और लॉक 
के विचारों से कीजिए । 
रूसो के राज्य और व्यक्ति के सम्बन्धों के सिद्धान्त की परीक्षा कीजिए | 

(राजस्थान, १९७९) 
रूसो के विचारों की आलोचना कीजिए । 


रूसो की सामान्य इच्छा के सिद्धान्त का परीक्षण कीजिए । (गोरखपुर, १६७५) 
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मॉतेस्क्यू [१६८९-१७५५ Fo | 


माँतेस्क्यू की पद्धति तथा अरस्तू से तुलना--१८वीं शताब्दी के सबसे बड़े 
राजनीतिक विचारक मांतेस्क्यूर ने चौथी शताब्दी ई० पु० के सुप्रसिद्ध पू नानी दानिक 
अरस्तू की पद्धति का अनुसरण किया है, अतः फ्रांस के इस दाशंनिक को 'अठारहुबीं 
शताब्दी का अरस्तू' कहा जाता है। डनिग के शब्दों में, “राजनीतिक समस्याओं के समा- 
धान के लिए मांतेस्क्यू की पद्धति अरस्तू की है, प्लेटो, ale, हॉब्स या लॉक की नहीं है। 
अपने समय के सब विचारकों की भाँति वह अपने न्याय के विचार की कसौटी के लिए 
प्रकृति की ओर देखता है। किन्तु उसकी प्रकृति की शिक्षाएँ (नियम) विशुद्ध तके की 
अमूर्त कल्पनाओं पर आधारित नहीं हैं, अपितु, ये वर्तमान और अतीत जीवन के ठोस 
तथ्यों पर अवलम्बित हैं 1” 

उसने सामाजिक घटनाओं की तथा इन्हें संचालित करने वाले नियमों की खोज 
इतिहास के निरीक्षण और पर्यवेक्षण के आधार पर की है। उसके राजनीतिक दर्शन की 
सामान्य पद्धति का निर्माण करने वाले मूल तत्व दो स्रोतों से ग्रहण किए गए हैं---पहला 
स्रोत रोमन इतिहास है जिस पर उसने १७४५ में एक पुस्तक भी लिखी थी। दूसरा 
स्रोत इंगलैण्ड की तत्कालीन राजनीतिक संस्थाएँ हैं । इन संस्थाओं के विशेष अध्ययन 
और अनुभवों से उसने उद्गमनात्मक (1००४४९) प्रणाली की ऐतिहासिक पद्धति से 
अपने राजनीतिक निष्कर्ष निकाले हैं । क = 

माँतेस्क्यू के मतानुसार विभिन्न देशों की मानवीय संस्थाओं, रीति-रिवाजों और 
काननों में जलवायु एवं भूमि की भौगोलिक तथा भौतिक एवं सामाजिक, धामिक और 
आथिक परिस्थितियों के कारण बहुत भेद पाया जाता है । ये संस्थाएं या कानून एकदम 
किसी दैवी स्रोत से उत्पन्न नहीं होते, किन्तु पेड़-पौधों की भाँति इनका अनुकूल परि- 
स्थितियों में शनै:-शनैः विकास होता है | जिस प्रकार एक वनस्पतिशास्त्री किसी पेड़ को 
विभिन्न परिस्थितियों का सूक्ष्म अध्ययन करके जीवन ओर विकास के लिए आवश्यक 
नियमों का निर्धारण करता है, वैसे ही राजनीतिशास्त्र का उसकी समूची परिस्थितियों में 
सम्पूर्ण मानव-सम्बन्धों के साथ अध्ययन करना चाहिए | - 

मांतेस्क्यू से पहले इस ऐतिहासिक पद्धति का अनुसरण AG, मेकियावेली और 


1. “Ofall the political philosophers in the eighteenth century 


a isseau) the most important was Montesquie.” 
(other than Rou ) SE esa 68 
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बोई ने किया था । किन्तु उसका इस पद्धति का प्रतिपादन इन सव पूर्ववर्ती विचारकों की 
अपेक्षा उत्कृष्ट कोटि का है, क्योंकि इन तीनों की दृष्टि यो रोप के सभ्य राज्यों तक 

a x किन्तु माँतेस्क्यू ने अमरीका के महाद्वीप की खोज के वाद प्रकाश में आने 

वाली वहाँ की वर्वर एवं जंगली तथा एशिया की जातियों के रीति-रिवाजों और 

परम्पराओं का अध्ययन एवं मनन करके इनके आधार पर अपने राजनीतिक सिद्धान्तो 

का निर्माण किया । इसमें कोई सन्देह नहीं कि उसके तथ्य अपुष्ट, अप्र गमाणिक तथा 

कपोल-कल्पित हैं; फिर भी उसे यह श्रेय प्राप्त है कि उसने ऐतिहासिक पद्धति के लिए 

निरीक्षण और पर्यवेक्षण के क्षेत्र को योरोप तक सीमित न रखकर विश्वव्यापी बनाया । 

यह पद्धति ही राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र में उसकी सबसे बड़ी देन है। 

माँतेस्वयू के ग्रन्थ 'कानून की भावता' (The Spirit of Law) की अभूतपूर्व 
सफलता का एक प्रधान कारण उसका अपने समकालीन लेखकों से सर्वथा मिनन 
अनुभूतिमूलक (Empirical) दृष्टिकोण तथा निरीक्षण (Observation) पर आधारित 
उपर्यक्त वैज्ञानिक पद्धति का अपनाना था । उस समय ऐसे दार्शनिकों का बोलवाला था, 
जो अपनी बुद्धि और त्क द्वारा प्रकृति के निरीक्षण से कुछ कल्पनाएँ एवं विचार बना 
लेते थे और इनके आधार पर, न कि ऐतिहासिक घटनाओं के पर्यवेक्षण के आधार पर, 
अपने राजनीतिक सिद्धान्तो का निर्माण किया करते थे। सामाजिक संविदा (Social 
Contract) का सिद्धान्त इसका सुन्दर उदाहरण है । हॉव्स और लॉक ने प्राकृतिक दशा 
(State of Nature) के सम्बन्ध में कुछ कल्पनाएँ कीं, इनको अपनी बुद्धि और तर्क से 
पुष्ट किया । प्लेटो के समय से सामान्य से विशेष की ओर जाने की निगमनात्मक 
(D९८।४०) पद्धति द्वारा ज्ञान-सम्पादन की प्रणाली प्रचलित थी । किन्तु मांतेस्क्यू ने 
अपने समय के प्रवाह के प्रतिकूल अरस्तू का अनुसरण करते हुए प्राचीन एवं समकालीन 
मानव-समाज के इतिहास के अध्ययन और अनुभव को आधार बनाया और इस पर 
अपने राजनीतिक सिद्धान्त के प्रासाद का निर्माण किया। अरस्तू की लुप्त पद्धति को 
पुनरुज्जीवित करने की दृष्टि से उसे wowed सदी का ALE कहा जाता है। इन दोनों 
के प्रधान सादृश्य और समानताएँ निम्नलिखित हैं--- 

(क) दोनों निरीक्षण (Observation) पर आधारित अनुभवमूलक 
(Empirical) पद्धति को अपनाने पर बल देते हैं। 

(ख) दोनों इस बात को मानते हैं कि भौगोलिक परिस्थितियाँ या जलवायु 
शासन-पद्धति पर प्रभाव डालते हैं, किसी देश की सरकार का स्वरूप वहाँ की भौगोलिक 
परिस्थितियों से निर्धारित होता है। 

(ग) अरस्तू को अपने गुरू प्लेटो का आदर्शवाद पसन्द नहीं है, मांतेस्क्यू ने अपने 
समय में प्रचलित जनता की प्रभुसत्ता, प्राकृतिक अधिकारों आदि के काल्पनिक सिद्धान्तों 
का परित्याग किया | 

(घ) दोनों शासन-पद्धति का वर्गीकरण कानून के आधार पर करते हैं । 

(ड.) अरस्तू ने शक्ति-पार्थक्य (Separation of Powers) के सिद्धान्त का 
संकेत मात्र किया था, किन्तु माँतेस्क्यू ने इसका सुस्पष्ट एवं विषद प्रतिपादन किया | 


(=) दोनों राजतन्त्र को सर्वोत्तम प्रणाली समझते a! 
(ou 


0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


टर 


2 


Cee) STE rr gd 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


मांतेस्क्यू ७३ 


उपयुक्त समानताओं के का रण माँतेस्क्यू “१८वीं शती का अरस्तू' कहलाता है । 

स्वतन्त्रता विषयक विचार--'कानून की भावना” (Spirit of Law) का सबसे 
प्रमुख भाग वह है जिसमें मांतेस्क्यू स्वतन्त्रता का तथा स्वतन्त्रता के आवश्यक रक्षक के 
a में शक्ति-पार्थक्य (Separation of Powers) के सिद्धान्त का प्रतिपादन करता 
है। डनिग के मतानुसार इसके सिद्धान्तों में इसे सबसे प्रधिक महत्वपुर्ण समझा जाना 
चाहिए । 

व्यापकतम अर्थ में स्वतन्त्रता (Liberty) की परिभाषा करते हुए Hider का 
कहना है कि यह व्यक्ति का ऐसा विश्वास है कि वह अपनी निजी इच्छा के अनुसार 
कार्य कर रहा है। स्वतन्त्रता राज्य के कानून हारा अनुमति दिए जाने वाले किसी भी 
कार्य को किए जाने की स्वाधीनता है । यदि कोई व्यक्ति कानून का उल्लंघन करता है 
तो वह स्वतन्त्र नहीं रह सकता, क्योंकि यदि सव ऐसा कार्यं करने लगेंगे तो किसी को 
भी स्वतन्त्रता नहीं रहेगी | अतः मांतेस्क्यू के मतानुसार स्वतन्त्रता का अर्थ कानून की 
मर्यादा में रहते हुए कोई भी काम कर सकने की आजादी है । इससे यह स्पष्ट हैं कि जहाँ 
कोई व्यक्ति या व्यक्ति-समूह कानून से ऊपर उठकर मनमानी करने का अधिकार रखता 
है, वहाँ स्वतन्त्रता नहीं रहती | यही कारण है कि निरंकुशवाद में एक वयक्तिक शासक 
की मनमानी इच्छा का साम्राज्य होने से, व्यक्ति राजनीतिक स्वतन्त्रता से वंचित हो 
जाते हैं | 

स्वतन्त्रता के दो भेद हैं--(क) नागरिक या दीवानी (Civil) स्वतन्त्रता तथा 
(ख) राजनीतिक स्वतन्त्रता। 

(क) नागरिक स्वतन्त्रता (Civil 1,019) मांतेस्क्यू के मत में नागरिक 
(Civil) स्वतन्त्रता एक व्यक्ति के दूसरे व्यक्ति के साथ सम्बन्ध का परिणाम है। इसका 
दासता के साथ वही सम्वन्ध है जो तिरंकुशवाद का राजनीतिक स्वतस्त्रता के साथ है। 
जव एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति को दास बना लेता है तो उसकी नागरिक स्वतन्त्रता का 
अन्त हो जाता है। मांतेसक्यू नागरिक स्वाधीनता को महत्व देते हुए दासता की प्रथा का 
प्रबल विरोध करता है। वह दासता को अमानवीय, अप्राकृतिक और ईसाइयत का 
विरोधी समझता है। 

(ख) राजनीतिक स्वतन्त्रता (Political Liberty)—nidery के मत में 
राजनीतिक स्वतन्त्रता राजा और प्रजा के मध्य सम्बन्ध को निर्धारित करती है। वह 
कहता है--“किसी नागरिक की राजनीतिक स्वतन्त्रता उसके मन की वह शान्ति है जो 
उस बिचार से उत्पन्त होती है जो विचार प्रत्येक व्यक्ति श्रपनी सुरक्षा के सम्बन्ध में 
रखता है। इस स्वतन्त्रता को पाने के लिए यह आवश्यक है कि सरकार का निर्माण इस 
ढंग से।किया जाए कि एक व्यक्ति को दुसरे व्यक्ति से कोई डर न at” 

= दूसरे शब्दों में राजनीतिक स्वतन्त्रता का अर्थं कानून की मर्यादा में रहते हुए 
कोई भी कार्य कर सकने की आजादी है । इससे यह स्पष्ट है कि जहाँ कोई व्यक्ति या 
व्यक्ति-समूह कानून से ऊपर उठकर मनमानी करते का अधिकार रखता है, वहाँ 
राजनीतिक स्वतन्त्रता नहीं हो सकती | इसी कारण से निरंकुशवाद में एक वैयक्तिक 
शासक की मनमानी इच्छा का प्रभुत्व होने से, व्यक्ति राजनीतिक स्वतन्त्रता से वंचित _ 
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७४ 
क जाब स्वतन्त्रता का मुख्य उद्देश्य शासन की ऐसी व्यवस्था करना है जिसमें 
सबको राजनीतिक स्वतस्त्रता प्राप्त हो सके | ऐतिहासिक दृष्टि से वह योरोप में इसका 
श्रीगणेश करने का श्रेय गाथ जाति को देता है। शासन में राजनीतिक स्वतन्त्रता को 
बनाए रखने के लिए शक्तियों के पार्थक्य के महत्वपूर्ण सिद्धान्त का प्रतिपादन करता है। 
हाक्ति-पार्थेक्य (Separation of Powers) का सिद्धान्त--मातिस्क्यू का यह्‌ 
विचार है कि व्यक्ति को सच्ची स्वतन्त्रता वहीं पर मिल सकती है जहाँ शासन अथवा 
सरकार के तीन अंग या शक्तियाँ-कार्यपालिका (Executi शड ), विधानपालिका 
(Legislative) तथा न्यायपालिका (Judicial) कानून के नियन्त्रण में हों 11 यह तभी 
हो सकता है, जव यह तीनों शक्तियाँ सर्वथा पृथक्‌ रखी जाएँ । “यदि विधानपालिका 
या व्यवस्थापिका की शकि कार्यपालिका की शक्ति के साथ संयुक्त होकर एक व्यक्ति 
के या श्रधिकारी-सम्‌ ह के हाथ आ जाती है तो कोई स्वतन्त्रता नहीं हो सकती श्रौर 
यदि न्याय करने की शक्ति को विधानपालिका और कार्यपालिका की शक्तियों से पृथक्‌ 
न रखा जाए तो भी कोई स्वतन्त्रता नहीं हो सकती। यदि वही व्यक्ति, चाहे वे कुलीन 
वर्ग के हों या जनता के हों--क्ानू बनाने, सार्वजनिक प्रस्तावों के क्रियान्वित करने 
तथा व्यक्तियों के मुकहमे सुनने के तीनों कार्य करेगे तो स्वाधीनता का अन्त हो 
जाएगा ॥ शासन की तीनों शक्तियों के पृथक्‌ कर देने से सरकारी अधिकारियों की 
निरंकुशता पर प्रबल अंकुश स्थापित हो जाता है और प्रत्येक शक्ति एक-दूसरे के मनमाने 
कार्यों पर रोक या प्रतिवन्ध (Check) लगा देती है, सत्ता किसी एक व्यक्ति या संस्था 
में केन्द्रित नहीं हो पाती, शासन के तीनों अंगों में सन्तुलन (Balance) बना रहता है। 
उदाहरणार्थ, स्वतन्त्र न्यायपालिका शासन या कार्यपालिका द्वारा किसी व्यक्ति को अवैध रूप 
से पकड़ने नहीं देती, यदि कोई व्यक्ति इस प्रकार पकड़ा जाता है तो उसके आवेदन पर वह 
उसे.छोड़ने की आज्ञा देती है। इसके साथ ही वह विधानपालिका को कोई ऐसा कानून नहीं 
बनाने देती जो राज्य के मौलिक नियमों के प्रतिकूल हो । इस प्रकार जब शासन क तीनों 
अंग एक-दूसरे पर प्रतिबन्ध और सन्तुलन (Checks and Balances) स्थापित करते 
हैं तो व्यक्ति की स्वतन्त्रता सुरक्षित हो जाती है। 
मांतेस्क्यू का यह विचार था कि ऐसी व्यवस्था केवल इंगलैण्ड में पाई जाती है, 
अतः वहाँ व्यक्ति को सबसे अधिक स्वतन्त्रता प्राप्त है। उसने अपने इस सिद्धान्त के 
प्रतिपादन में लॉक का अनुसरण किया और ब्रिटिश संस्थाओं की प्रशंसा मुक्तकण्ठ से 
की | किन्तु उसका यह विचार ठीक नहीं था किग्रेट ब्रिटेन में शक्ति-पार्थक्य के सिद्धान्त 
का पालन पूर्ण रूप से होता है, क्योंकि वहाँ कार्यपालिका के रूप में केबिनेट अथवा 
granny and the surest य iad धात ap 
rty was the separation of the 


executive, legislative ‘and judicial powers of go n 
é 5 slau govern t, such as he 
believed to exist in England.” ‘ ‘ Eras p- 251. 
,P: 


2. “There would be an end of everythi [" € 
: ything, were the same men 0 
the some body, whether of nobles or of the people, to exercise these 
three powers, that of enacting laws, that of executing the public 
resolutions, and of trying the cases of individuals,” —Montesquie: 
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मातेस्क्यू ७५ 


मन्त्रिमण्डल शासन-संचालन और विधान-निर्माण के दोनों कार्यं करता है, लाडंसभा 
कानून के बनाने और न्याय करने के दोनों कार्य करती है। फिर भी मांतिस्क्यू का यह 
सिद्धान्त सर्वथा सत्य है कि राज्य की तीनों शक्तियाँ सर्वथा पृथक्‌ रहती चाहिएँ, इनका 
एक व्यक्ति या संस्था में केन्द्रीकरण वैयक्तिक स्वतन्त्रता के लिए बहुत घातक सिद्ध 
होता है। राजनीतिशास्त्र के क्षेत्र में शक्ति-पार्थक्य का सिद्धान्त मांतेक्स्यू की बड़ी देन 
है और इसने संयुक्त राज्य अमरीका के संघीय तथा राज्यों के संविधान-निर्माताओं पर 
गहरा प्रभाव डाला । फ्रेंच राज्यक्रान्ति के समय तैयार किए गए मानवीय अधिकारों के 
घोषणापत्र में इस सिद्धान्त को स्वीकार किया गया | 

मांतेस्क्यू की देन--राजनीतिशास्त्र के विभिन्न क्षेत्रों में nite की तीन 
बिशेष देनें है-- हा 

(१) मौलिक सिद्धान्तों का वर्णब--विषय-वस्तु की दृष्टि से डनिंग के मत में 
उसकी तुलना प्लेटो, अरस्तू, एक्विनास, बोदै, सुआरेज और प्यूफेनडोर्फ से हो सकती है । 
किन्तु इनमें से कोई भी पुर्ण रूप से उसके तुल्य नहीं है। प्लेटो तथा प्यूफेनडोफे द्वारा 
नैतिक सिद्धांत्तों को दी गई प्रधानता माँतेसक्यू को स्वीकार नहीं है, एक्विनास और सुआरेज 
के धर्मशास्त्रीय सिद्धान्तों की प्रमुखता से भी वह सहमत नहीं है । अरस्तू और बोद यद्यपि 
कुछ AM में उसके समकक्ष हैं, किन्तु उनका क्षेत्र राज्य के स्वरूप और उत्पत्ति के मौलिक 
सिद्धान्तों का निरूपण करना है। मांतेस्क्यू उन सिद्धान्तो का अधिक वर्णन करता है जो 
राज्य की समूची गतिविधियों और क्रियाकलापों का मूल प्रेरणा-स्रोत हैं तथा उनका 
स्वरूप निश्चित करते हैं । 

(२) एतिहासिक तुलनात्मक पद्धति--उसकी दूसरी देन राजनीतिशास्त्र के 
अध्ययन की ऐतिहासिक और तुलनात्मक पद्धति है | यद्यपि इसका प्रतिपादन उससे पहले 
अरस्तू, मेकियावेली तथा ate ने किया था, किन्तु इसे पुर्ण रूप से विकसित करने का तथा 
इसका क्षेत्र व्यापक और विस्तृत बनाने का श्रेय मांतेस्क्यू को ही है । 

(३) शक्ति-पार्थक्य का सिंद्वान्त--उसकी तीसरी बड़ी देन स्वतन्त्रता का ओर्‌ 
शविति-विभाजत का सिद्धान्त है | इसके साथ ही उसकी एक बड़ी देन यह विचार भी है 
कि प्रत्येक देश की एक सामान्य भावना (Spirit general) होती है, इसका निर्माण 
वहाँ की भौतिक, आथिक, धामिक, सामाजिक और सांस्कृतिक परिस्थितियों से होता है, 
देश के सभी कानून इस भावना के अनुकूल बनाए जाने चाहिएँ। यही उसके सुप्रसिद्ध ग्रन्थ 
“कानून की भावना' (The Spirit of Law) का मूल सूत्र ell 


सारांश 


रूसो के वाद माँतेस्क्यू को १८वीं शताब्दी का सबसे बड़ा राजनीतिक विचारक 
माना जाता है। उसने चौथी शताब्दी ई० पू० के सुप्रसिद्ध यूनानी an अरस्तू की 
पद्धति का अनुसरण किया हैं, अतः फ्रांस के इस दार्शनिक को “१८वीं शताब्दी का तु 
कहा जाता है | उसकी और अरस्तू की पद्धति में प्रमुख समानताएँ निम्नलिखित हे 
(क) दोनों निरीक्षण पर आधारित अनुभवमूलक पद्धति के समर्थक हैं। 
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(ख) शासन-पद्धति पर जलवायु का प्रभाव मानते हैं । 
(7) आदर्शवाद के विरोधी हुँ । 
घ) शासन-पद्धतियों का वर्गीकरण कानून के आधार पर करते हैं। 
ड.) राजतन्त्र को सर्वोत्तम शासन-पद्धति समझते हैं। 
तम्त्रताविषयक विचार--यह राज्य के कानून द्वारा अनुमति दिए जाने वाले 
किसी भी कार्य को करने की स्वतन्त्रता है। इसके दो भेद हैं---(१) नागरिक या दीवानी 
स्वतन्त्रता --यह एक व्यक्ति के दूसरे व्यक्ति के साथ सम्बन्ध का परिणाम है। (२) राज- 
नीतिक स्वतन्त्रता---यह राजा और प्रजा के बीच सम्बन्ध को निर्धारित करती है। 
र शक्ति-पार्थक्य का सिद्धान्त (11609 of Separation of Powers) मतिस्य 
के मतानुसार शासन के तीन अंग या शक्तियाँ--कार्यपालिका ( Executive), विधान- 
पालिका (Legislative) तथा न्यायपालिका सर्वथा पृथक्‌ रखी जानी चाहिएँ | इससे 
सरकारी अधिकारियों की निरंकुशता पर प्रबल अंकुश लग जाता है और प्रत्येक शक्ति 
Se क मनमाने कार्यो पर रोक या प्रतिवन्ध लगा देती है मांतेस्थ्यू का विचार था 
स्व मत ane इगलण्ड में पाई जाती है अतः वहाँ व्यक्ति को सबसे अधिक 
राजनीतिशास्त्र में मांतेस्क्यू की तीन विशेष देने हैं--(क) मौलिक सिद्धान्तों 


~ 


का विवेचन, (ख) ऐतिहासिक तुलनात्मक पद्धति, (ग) शक्ति-पार्थक्य का सिद्धान्त | 


aA “> ~~ 


प्रश्न 


(१) मांतेस्त्रयू को “१८वीं शताब्दी का ACY क्यों कहा जाता है ? 
(२) मॉँतेस्क्यू के स्वतन्त्रताविषयक सिद्धान्त का वर्णन कीजिए | 
(३) शवित-पार्थवय पर मांतेस्तयू के विचारों का वर्णन कीजिए | 


<4 रीतिक सिद्धान्त के इतिहास मे मतेः ३ 
(४) राजनीतिक सिद्धान्त के इतिहास में मातस्क्यू के महत्व का मूल्यांकन कीजिए। 


(गोरखपुर, १९७६) 
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पहला अध्याय 
जेरेमी बेन्थम [१७४८-१८३२ Fo] 
जीवनी--उपयोगितावाद के संस्थापक जेरेमी वेन्थम का जन्म इंगलैण्ड में 


१७४८ में एक सम्पन्न वकील घराने में हुआ | वह वचपन से असाधारण प्रतिभाशाली 
था । तीन वर्ष की आयु में इसने लैटिन और चार वर्ष की आयु में फ़ोंच पंढ़ी, तेरह वर्ष 


'की आयु में मैट्रिक की तथा पन्द्रह वर्ष की आयु में आक्सफोडे विश्वविद्यालय से स्नातक 


परीक्षा पास की। हमें यह पता नहीं कि आक्सफोर्ड में वेन्थम के शिक्षक उसे वथा समझते 
थे, किन्तु वह अपनी असाधारण योग्यता के कारण अपने गुरुओं को अयोग्य तथा साथियों 
को मूर्ख समझता था । उसे आक्सफोर्ड विश्वविद्यालय की धामिक कट्टरता और रूढ़ि- 
वादिता तथा विद्याध्ययन की अपेक्षा मधुपान और घुड़सवारी पर बल देने वाला वाता- 


'वरण विलकुल पसन्द नहीं आया | बाद में उसने अपने कटु अनुभव के आधार पर आक्सः 
| फोर्ड और केम्ब्रिज विश्वविद्यालयों से निराश होकर नवीन ज्ञान-विज्ञान के अध्ययन पर 
| बल देने वाले, पुरानी परम्पराओं और धामिक वन्धनों से उन्मुक्त वातावरण प्रस्तुत 
' करने वाले, लन्दन विश्वविद्यालय की स्थापना में वड़ा भाग लिया । वेन्थम ने यद्यपि 


आक्सफोर्ड विश्वविद्यालय से बहुत-कुछ नहीं सीखा, किन्तु वहाँ की पुस्तकों की दुकानों 
से उसे वहुत-कुछ मिला | एक वार १७६८ में जब वह यहाँ विश्वविद्यालय के संसदीय 
चुनाव में मत देने के लिए आया तो उसे किताबों की एक दुकान में प्रीस्टले की एक 
पुस्तिका 'शासन पर निबन्ध' (Essay on Government) मिली, इसके पन्ने उलटते 


/ हुए उसे एक पृष्ठ पर हचेसन की पुस्तक से लिया गया “अधिकतम संख्या का अधिकतम 


ga’ (The greatest happiness of the greatest number) वाक्यांश मिल्ला। 
बेन्यम ने लिखा है कि “इत पुस्तिका से तथा इस पृष्ठ से RA इस वाक्यांश को ग्रहण 
किया । इसे देखते ही ग्रान्तरिक आनन्द से में वसे ही चिल्ला पड़ा, जपे द्रवस्थिति- 


| विज्ञान (Hydrostatistics) के मौलिक सिद्धान्तों का पता लगाने पर आर्कीमीडीस 
| 'योरेका' (मैंने पा लिया) कहते हुए चिल्लाया था।” 


वेन्थम का पिता अपने असाधारण प्रतिभाशाली पुत्र को वकालत पढ़ाकर उसे 
इंगलेण्ड के प्रधान न्यायाधीश के पद पर देखने के सपने ले रहा था । उसने १७६६ में उसे 
लिकन्स इन्न में वकालत पढ़ने के लिए भेजा । किसी पुराने जमाने में यहाँ पढ़ाई होती 
थी, किन्तु उस समय यह दावतें खाने और निवास करने का क्लब था। एक विद्यार्थी को 


| तीन वर्ष के पाठ्यक्रम में पाँच भोजों में सम्मिलित होना पड़ता था और प्रत्येक सत्र में 


एक निवन्ध पढ़ना होता था, शेष समय के लिए उसे पुरी छुट्टी थी। बेन्थम ने इस 
समय का सदुपयोग कानून-सम्बन्धी पुस्तकों के अध्यन में लगाया और वह किस बैच 
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के प्रधान न्यायाधीश लार्ड मैन्सफील्ड के न्यायालय में कानून का व्यावहारिक ज्ञान प्राप्त 
करने के लिए जाया करता था । यहाँ उसे कानून की वास्तविक स्थिति का, उसकी 
अपूर्णताओं, अनिश्चितताओं, त्रुटियों और दोषों का प्रत्यक्ष अनुभव और अद्भुत ज्ञान 
हुआ । वह कानून की अव्यवस्था, बेहुदापन तथा अनवश्यक जटिलता देखकर चकित 
हो गया, यह ऊपर से कुछ था और भीतर से कुछ और। इसे जैसा कहा जाता था तथा 
जैसा होना चाहिए था, यह वैसा नहीं था। उस समय का कानून बड़ा BE और पाशविक 
था। १८०० ई० में २२० से २३० अपराधों के लिए प्राणदण्ड की व्यवस्था थी, ४० 
शिलिंग से अधिक मूल्य की वस्तुओं की चोरी के लिए मृत्युदण्ड दिया जाता था। 
कानून तोड़ने वाले दण्ड पाने से वच जाते थे और निरपराध दण्ड पाते थे । इतमें झूठ, 
धोखे और प्रवंचना का साम्राज्य था । वेन्थम को कानून के दोषों का जितना अधिक ज्ञान 
हुआ, वह उतनी ही अधिक दृढ़ता से इनके सुधार के लिए संकल्प करने लगा | वकालत 
करने के स्थान पर, उसने अपने जीवन का ध्येय कानूनी-पद्धति का संशोधन करना बना 
लिया। 

acon प्रतिदिन नियमित रूप से लिखने वाला असाधारण व्यवित था, ज्ञान- 
विज्ञान के सभी क्षेत्रों में उसकी निर्वाध गति थी। १७७० से १८३२ में अपनी मृत्यु- 
पर्यन्त वह लगभग प्रतिदिन १५ बड़े पृष्ठ (फोलियो) लिखता रहा। उसके द्वारा लिखे 
गए पृष्ठों की संख्या १ लाख से अधिक है । उसके हस्तलेखों की पाँडुलिपियाँ १४८ बक्सों 
में बन्द हैं और अब तक लग्दन विश्वविद्यालय और ब्रिटिश म्यूजियम में सुरक्षित हैं। वह 
एक विषय पर लिखना शुरू करता था, किन्तु उसमें उठने वाली समस्याओं के समाधान 
के लिए पहली पुस्तक अधूरी छोड़कर दूसरी पुस्तक लिखना शुरू कर देता था। इस 
प्रकार उसने कानून, राजनीतिशास्त्र, तकंशास्त्र, दण्डशास्त्र, नीतिशास्त्र आदि बीसियों 
विषयों पर लिखा, किन्तु एक भी पुस्तक पूरी नहीं की । 

१७८५ में उसने योरोप के विभिन्‍न देशों की यात्रा की, इसने उसके विचारों 
पर प्रभाव डाला । १७८८ में वह पालियामेण्ट की एक सीट के लिए खड़ा हुआ। किन्तु 
चुनाव में राजनीतिक सफलता पाना उसके भाग्य में नहीं वदा था। उसकी विफलता 
राजनीतिक चिन्तन की दृष्टि से बड़ा सौभाग्य बन गई, क्योंकि चुनाव में हारने के बाद 
से उसने विधान-निर्माण की समस्याओं पर विचार आरम्भ किया और प्राचीन यूनान के 
सुप्रसिद्ध विधान-निर्माता सोलन और लाइकरगस की भाँति आदर्श विधानों का निर्माता 
बनने का संकल्प किया । १७८६ में फ्रेंच राज्यक्रान्ति आरम्भ होने के साथ ही इस विषय 
में उसकी कृति 'नेतिकता और विधान-निर्माण के सिद्धान्त' (Principles of Morals 
and Legislation) प्रकाशित हुई । इससे उसे विदेशों में बड़ी ख्याति मिली, वह विदेशों 
में वास्तव में अलौकिक बुद्धिसम्पन्न विधान-निर्माता समझा जाने लगा; किन्तु इंगलेण्ड 
में 'घर का जोगी जोगड़ा आन गाँव का सिद्ध के अनुसार उसकी कोई प्रतिष्ठा या पूछ 
नहीं थी। 

बुढ़ापे में व्यक्ति प्रायः अनुदार, रूढ़िवादी एवं क्रान्ति-विरोधी विचारों वाले 
बनते हैं, वेन्थम ६० वर्ष की आयु में उग्र क्रान्तिकारी विचारों का प्रबल समर्थक बना | 
१८१४ में अर्थात्‌ ६६ वर्ष की आयु में उसने इन विचारों के प्रसार के लिए बेस्ट मिस्टर 
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रिव्यू (West Minster Review) तामक पत्र निकालने में सहयोग fear) १८२७ में 
उसने लन्दन विश्वविद्यालय के मूल-यूनिवसिटी कालेज को इस उद्देश्य से स्थापित किया 
कि यह आकसफोडँ और कंम्त्रिज के दूषित वातावरण से मुक्‍त रहे। वेन्यम का समूचा 
जीवन अनेक विरोधाभासों तथा सनकों से भरा हुआ है। उसके वारे में भेरीं ने यह ठीक 
ही लिखा है कि वह अद्भुत बुद्धि लेकर बूढ़ा पैदा हुआ था और आयु बढ़ने के साथ बच्चा 
बनता चला गया । वचपन में पिता ने मितव्यय के कारण उसे काले कपड़े ही पहनाए, 
बुढ़ापे में उसने बढ़िया कपड़े पहने । उसके शब्दों में वह ७२ वर्ष की आयु में १७ वर्ष की 
आयु की अपेक्षा अधिक रंगीला था; बचपन में वह अनुदार था, आयु बढ़ने के साथ उसके 
विचारों में उदारता आती गई । वह अपनी प्रेयसी मेरी उन्कली को २० वर्ष के व्यवधान 
से नियमित रूप से पत्र लिखता रहा और वह नियमित रूप से उसकी प्रणयःप्रार्थताओं 
को ठुकराती रही । आनन्द को सब मानव-क्रियाओ का मूल मानने वाला यह विचारक 
मृत्युपयेन्त आनन्दी स्वभाव का व्यक्ति बना रहा। सत्तर वर्ष की आयु पार करने के बाद 
भी उसका वैडमिण्टन खेलते और दौड़ लगाने का उत्साह मन्द नहीं हुआ 1 उसे बिल्लियाँ 
पालने का बेहद चाव था और रात को सोने से पहले एक घण्टे तक उनके साथ खेलने और 
अनेक विधि-विधान पूरे करने के बाद ही वह शयन करता था। मृत्यु के समय भी, उसने 
अपनी सनक नहीं छोड़ी वह आजीवन विज्ञान का परम भक्‍त था और कानून एवं 
राजनीति के क्षेत्रों में उसके सिद्धान्तों को लागू करने का भगीरथ प्रयास करता रहा। 
मरते समय उसने यह वसीयत की कि मेरा शरीर विज्ञान की उन्नति के लिए मित्रो की 
उपस्थिति में शवच्छेदन के लिए दे दिया जाए। उसके अस्थिपंजर पर मोम से बनाई गई 
तथा उसके जीवनकाल में धारण किए जाने वाले वस्त्र पहने, हैट और टाई लगाए हुए 
तथा हाथ में उसकी इंप्पल नामक प्रिय छड़ी को थामे हुए उसकी मूर्ति अब तक लन्दन 
विश्वविद्यालय के यूनिवर्सिटी कालेज की एक शीशे की अलमारी में सुरक्षित है और 
इसमें पैरों के नीचे एक तश्तरी में उसकी प्रतिभाशाली खोपड़ी पड़ी हुई है। १८३२ में 
महान्‌ सुधार बिल (67९६४२९०८० Bill) पास होने के वर्ष में उसका देहावसान हुआ | 
वह १८वीं शताब्दी के मध्य में Gar हुआ था, किन्तु उसका अधिक प्रभाव १९वीं 
शताब्दी की विचारधारा पर पड़ा | 


बैन्थम कै प्रमुख सिद्धान्त 


१. उपयोगितावाद का स्वरूप तथा प्रमुख सिद्धास्त--यह उसकी समची 
विचारधारा और चिन्तन का मूलमन्त्र और आधारशिला है। उसके शब्दों में, “उपः 
योगिता एक अमूर्त संज्ञा है । इसका अभिप्राय किसी विशेष वस्तु के उस गुण या प्रवृत्ति 
से हे, जो किसी बुराई का निवारण करती है और कोई भलाई हमें प्रदान करती है। 
बुराई का अर्थ दुःख अथवा दु:ख का कारण है। भलाई का अर्थ आनन्द अथवा आनन्द 
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का कारण है ।”” प्रकृति ने मनुष्य को आनन्द और पीड़ा नामक दो सर्वोच्च प्रभुओं के 
शासन में रखा है ।* मनुष्य का एकमात्र लक्ष्य आनन्द को प्राप्ति और दुःख की निवृत्ति 
है। अतः उपयोगिता के सिद्धान्त का ग्रथे आनन्दों और कष्टों के तुलनात्मक अनु मान 
की गणना करना या हिसाब लगाना हे । कानून बनाने वाले का उद्देश्य जनता को आनन्द 
देना है। विधान निर्माण में उसका मार्गदर्शक सिद्धान्त सामान्य उपयोगिता अर्थात्‌ 
अधिकतम संख्या का अधिकतम हित होना चाहिए 1” 

वेन्थम के मत में जो वस्तु हमें सुख की अनुभूति देती है, वह अच्छी है, ठीक है 
और उपयोगी है। “उपयोगिता के सिद्धान्त का अनुयायी भलाई को केवल इसीलिए 
अच्छा समझता हे कि उसके आचरण से आनन्द की प्राप्ति होतो हैं, बु राई इसलिए बुरी 
है कि इस पर आचरण करने से दुःख मिलता हूं ।” 

इस प्रकार उपयोगिता का सिद्धान्त सुख की प्राप्ति और दुःख के निवारण का 
सिद्धान्त है । किन्तु सुख और दुःख का क्या स्वरूप है? इसका निर्धारण hea किया 
जाए ? इस विषय में बेन्थम ने विशद वैज्ञानिक विवेचन किया है। उसके मत में सादे 
या सरल सुख निम्नलिखित पन्द्रह प्रका र के हैं---इन्द्रियों द्वारा प्राप्त होने वाले सुख, 
सम्पत्ति, दक्षता, मित्रता, उत्तम चरित्र अथवा कीति, शक्ति, पवित्रता (Piety), प रोप- 
कार या सत्कामना, परापकार या असत्कामना (malevolence), बुद्धि, स्मृति, कल्पना, 
आशा, सत्संग और दृःख-मुवित (relief) से प्राप्त होने वाले ga सारे दुःख केवल 
ग्यारह प्रकार के हैं-पीड़ा (privation ), इन्द्रियों से होने बाले दुःख, गँवारपन या 
Gaeta (awkwardness), शत्रुता, वदनामी, अपवित्रता (impiety), सत्कामना, 
असत्कामना, स्मृति, कल्पना और आणा । 

उपर्युक्त सारे Bal और दुःखों के सम्मिश्रण से नाना प्रकार के जटिल 
(complex) सुख-दुःख उत्पन्न होते हैं । 

वेन्थम के मतानुसार मतुष्थों के मतों में सब सुख-दुःख कुछ उत्तेजक कारणों के 
परिणामस्वरूप उत्पन्न होते हें । मनुष्यों में सुख-दुःख के विभिन्न कारणों से पैदा होने 
वाले सुख-दुःख की मात्रा ग्रहण करने की या अनुभव करने की सामर्थ्यं (Sensibility) 
विभिन्न प्रकार की होती है । अतः यह स्पष्ट हे कि किसी व्यक्ति अथवा व्यक्ति-समूह 
द्वारा अनुभव की जाने वाली सुख-दुःख की माता इनक ग्रहण या अनुभव करने की 


सामर्थ्यं को निश्चित करने वाले तत्वों पर निर्भर है, इन्हें सुख-दु:ख की मात्रा की गणना 


1. “By the principle of utility is meant th 
approves or disapproves of every action whatsoe 
| it appears to augment or diminish the happiness of the party 
whose interest is in question : 67 what is the something in other words, 


to promote or to oppose that happiness.—Bentham, Princi 
Morals and Legislation, p. 3. pC al) 


at principle which 
ver, according to the 


2 “Nature has placed mankind under the governance of two 
sovereign masters, pain and pleasure. It is for them alone to point 
out what we ought to do, as well as what we shall do.” 


— Bentham, Ib id., p. 2 
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करते हुए ध्यान में रखना चाहिए। ये बत्तीस तत्व हैं, इनमें उल्लेखनीय तत्व ये हैँ— 
स्वास्थ्य, शक्ति, कठोरता, शारीरिक दोष या कमियाँ, ज्ञान की मात्रा और स्वरूप, 
बौद्धिक शक्तियों की प्रखरता, मन की दृढ़ता और निश्चलता, मनोवृत्ति, नैतिक अनुभव 
ग्रहण करते की शक्ति, नैतिक पक्षपात, धाभिक पक्षपात, आथिक अवस्था, लिंग, आयु, 
सामाजिक पद, शिक्षा, जलवायु, बंशपरम्परा और शासन | 

उपयोगिता का निर्धारण करने में वेन्थम सुखों की मात्रा पर बल देता है । यदि 
एक कार्य से सुख की अधिक मात्रा उत्पन्त होती है तो वह अधिक अच्छा सुख है, किन्तु 
इन सुखों की मात्रा कैसे नापी जाए | सुख-दुःख विशुद्ध रूप से मानसिक अनुभूतियाँ हैं। 
इन्हें इंचों, Hel अथवा सेंटीमीटरों में नहीं नापा जा सकता है, न ही सुख की मात्रा को 
मन, सेर, छटाँक या किलोग्रामों में तोला जा सकता है। इनकी मात्रा का निर्धारण 
करने के लिए वेन्थम ने एक निराली पद्धति सुझायी है। इस पद्धति में सुखों और दुःखों 
को तुलनात्मक रीति से कुछ कसौटियों पर कसा जाता है, इस प्रकार सुख और दुःख का 
मूल्य नापा जाता है। इस प्रकार सुख-दुःख नापने की गणनापद्धति को अ।नन्दसापक 
गणनापद्धति (Felicific Calculus) कहा जाता है | आनन्द नापने की कसौटियाँ या एक 
व्यक्ति से सम्वन्ध रखने वाले सुख-दुःख के मूल्य की मापक या निर्धारक कसौटियाँ 
निम्नलिखित हैं-प्रगाढ़ता, अवधि, निश्चितता, सामीप्य, उत्पादकता (एक आनन्द 
द्वारा अपने जैसा दूसरा आनन्द उत्पन्न करना), विशुद्धता (आनन्द का विशुद्ध आनन्द 
ही KIT करता, दुःख को न उत्पन्न करना, जैसे रसगुल्ले अधिक मात्रा में खाने से 
रसना का आनन्द पेट की पीड़ा के कष्ट को उत्पन्त करता है), मात्रा या संख्या अर्थात्‌ 
एक आनन्द कितने मनुष्यों को सुखी बना सकता हे । वेन्थम के कथनानुसार एक कानून 
बनाने वाले का यह्‌ कत्तव्य है क्रि उपर्युक्त गणनापद्धति से “किसी प्रवृत्ति से उत्पन्न 
होने वाले Fal और दुःखों का मूल्यांकन करते हुए उन्हें दो पलड़ों में ala, एक ओर 
सुखों के और दूसरी ओर दुःखों के मूल्य रखे जाएँ, इनमें से यदि gai वाला पलड़ा 
भारी हो तो वह प्रवृत्ति उत्तम अथवा उपयोगी है, यदि दुःखों वाला पलड़ा भारी हो तो 
यह प्रवृत्ति बुरी अथवा निरुपयोगी हे ॥ 

किसी नियम के पालन के साथ सम्बद्ध सुख-दुःख उसे पालन करवाता है और 
इसका मूल स्रोत, इसकी अतुज्ञप्ति (sanction) या पालन कराने वाली शक्ति होती है । 
ये अनुज्ञप्तियाँ चार प्रकार की होती हैं-भौतिक, नतिक, राजनीतिक तथा धासिक। 
भौतिक wana में वे सुख या दुःख आते हैं जो प्रकृति से प्राप्त होते हैं, इनमें कोई 
मानवीय हस्तक्षेप नहीं होता है। नेतिक श्रनुज्ञप्तिमें घृणा या प्रेम की भावनाओं से अनु- 
५।णित होने वाले पड़ोसियों से प्राप्त होने वाले सुख-दु:ख हैं। इसे लोकमत की अनुज्ञ प्ति 


Ee | कहा जाता है। तोसरी राजकीय श्रनुज्ञप्ति मंजिस्ट्रेट आदि सरकारी कर्मचारियों 


1. “Sum up all the values of all the pleasures on the one side 
and those of all the pains on the other side. The balance, if it be on 
the side of pleasure, will give the good tendency of the act upon the 
whole with respects to the interets of the individual person, if on the 
side of pain, the bad tendency of it on the whole.” 


—Benthan, p. 31, 
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द्वारा कानून के अनुसार दिए जाने वाले दण्ड हें । इसे कानूनी अनुज्ञप्ति (Legal 
Sanction) भी कहा जाता है। चौथी धार्मिक अनुज्ञप्ति धर्मशास्त्र की व्यवस्थाओं के — 
अनुसार मिलने वाले सुख-दुःख हैं । वेन्थम ने इन चारों को मकान के उदाहरण से 
समझाया है । यदि यह मकान मनुष्यों की अपनी असावधानी और अदूरदशिता से जलता 
है तो यह प्रकृति के प्रकोप का परिणाम है। यदि यह आग लगाने के समय सहायता न 
देने वाले पड़ोसियों की दुर्भावना से भस्म हुआ है तो यह लोकमत से प्राप्त होने वाला 
दुःख या दण्ड है। यदि यह्‌ मकान मैजिस्ट्रेट की आज्ञा से जलाया गया है तो यह राज- 
नीतिक,खरोत से मिलने वाला दण्ड है। यदि इसका अन्त किसी देवता के रोष का परि- 
णाम माना जाता है तो यह धामिक स्रोत से मिलने वाला दुःख है। — 
बेन्थम का यह विश्वास था कि उपयोगिता का सिद्धान्त स्वत:सिद्ध है, इसे अन्य 

प्रमाणों से सिद्ध करने की आवश्यकता नहीं है। इस दुनिया में नैतिक भावना या अन्तः- 
करण नाम की कोई वस्तु नहीं है, क्योंकि अन्तःकरण का अर्थ यही है कि हम किसी 
वस्तु को पसन्द या नापसन्द करते हैं । यह हम सुख या दुःख के आधार पर करते ह 

| अतः अन्तःकरण को मानने की आवश्यकता नहीं है। सत्‌-असत्‌, धर्म-अधर्म, न्याय- 
अन्याय सव उपयोगिता पर आधारित हैं, ये कोई स्वतन्त्र वस्तुएँ नहीं हैं। सत्‌-असतू | 
को भगवान्‌ की इच्छा या व्यवस्था स्वीकार करने वालों के लिए बेन्थम का यह उत्तर 
था कि भगवान्‌ हमें अपनी वाणी द्वारा यह नहीं बताता कि उसे कौनसी वस्तु आनन्द देती 
है। जिस वस्तु को हम अपने-आपको सुख देने वाला समझते हैं, उसे भगवान्‌ की इच्छा | 
बता देते हें । इसके साथ वेन्यम इरादे या अभिप्राय (motive) को स्वीकार नहीं करता | 
था। सुख और दुःख अपने-आपमें उद्देश्य हैं, इनके होते हुए अच्छे और बुरे इरादों को । 
मानने की कोई आवश्यकता नहीं है। इस प्रकार बेन्थम ने सत्‌-असत्‌, धर्म-अधर्म की 
परीक्षा के लिए नैतिकता की सभी पद्धातयों को, ईश्वर की इच्छा को और धर्म- 


शास्त्र को तिलांजलि दे दी, वह नैतिक बुद्धि या कानून के किसी नियम को स्वीकार 


करन को तयार न था । इन सबको वह आत्मगत (Subjective) कल्पनामात्र मानता | 
था । उसके विचार में सत्‌-असत्‌, बुरा 


Me ई-भलाई नापने का कोई वैज्ञानिक, बाह्य और 
मानसिक कल्पनाओं से प्रभावित न होने वाला नपैना होना चाहिए था। यह उपर्युक्त 


आनन्दमांपक पद्धति (Felicific Calculus) था । बेन्यम सभी मानवीय भावनाओं 
को प्राकृतिक एवं स्वाभाविक समझता था। कोई भी भावना अप्राकृतिक नहीं थी । 
Rare) था दुख होना इनके परिणामों पर निर्भर था। सुख या दु:ख पेदा करने के 
कारण ये भावनाएँ अच्छी और बुरी होती हैं। बेन्थम का यह्‌ विश्‍वास था कि मनुष्यों 
का राज्य या धर्म जसी अमूत्तं सत्ताओं या संस्थाओं के प्रति कोई कत्तव्य नहीं है, उनके 

| HUI केवल सुख ओर दुःख की अनुभूति रखने में समर्थ अन्य मनुष्यों के प्रति हैं f 

२. राज्य at उत्पत्ति--सामाजिक अनुबन्ध का खण्डन--बेन्थम से पहले 
राज्य की उत्पत्ति सामाजिक समझौते (Social Contract) का परिणाम समझी जावी 
थी। रूसो आदि ने इसका प्रबल प्रतिपादन किया था, किन्तु बेन्थम ने इसका उग्र 
विरोध किया। वह यह नहीं मानता था कि राज्य का जन्म, इसके तथा नागरिकों के 
अधिकार और कत्त व्य किसी समझौते या अनुबन्ध से उत्पन्न होते हैं। मनुष्यों द्वारा 
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राज्य के आदेशों और कानूनों का पालन करने का कारण कोई पुराना समझोता नहीं, 
किन्तु वर्तमान काल में प्राप्त होने वाला लाभ और उपयोगिता है। ब्लैकस्टोन ने कहा 
था कि मनुष्य एक आदिम सामाजिक समझौते के कारण राज्य के प्रति अपने दायित्वों 
और कत्तव्यों को पूरा करते हैं । बेन्थम के मतानुसार ऐसा कोई समझौता कभी नहीं 
हुआ था, यदि कोई ऐसा समझोता हुआ हो तो भी वह वर्तमान पीढ़ी को उससे नहीं 
बाँध सकता था । राज्य के ग्रादेशों का पालन केवल इसलिए होता हु कि ये उपयोगी 
हैं प्रौर सामान्य हित तथा सुख को बढ़ाने वाले हैं ॥ “शासन का कार्य समाज के सुख 
को बढ़ाना है ।”' राज्य के नियमों के आज्ञापालन से होने वाले लाभ, आज्ञाभंग के 
दुष्परिणामों से अधिक हैं, अतः बेन्थम की दृष्टि में राज्य का आधार उपयोगिता से 
उत्पन्न होने वाली आज्ञापालन की आदत है, सामाजिक अनुबन्ध नहीं है। 

३. प्राकृतिक भ्रधिकारों का खण्डन--वेन्थम के समय में थामस पेन तथा 
गाडविन जैसे विचारको ने मनुष्य के प्राकृतिक अधिकारों पर बहुत बल दिया था । यह्‌ 
कहा जाता था कि मनुष्य को स्वतन्त्रता और समानता के अधिकार प्रकृति के नियम से 
मिले हुए हैं। वेन्थम प्रकृति को एक अस्पष्ट शब्द समझता था, इसलिए प्राकृतिक 
कानून और प्राकृतिक अधिकारों को बिलकुल निरर्थक और बेहूदा समझता था | उसकी 
दृष्टि में कानून सर्वोच्च सत्ता रखने वाले की इच्छा होती है। यह इच्छा भगवान्‌ या 
मनुष्य में ही सम्भव है, प्रकृति में ऐसी कोई इच्छा नहीं होती, अतः प्राकृतिक कानून 
या अधिकार नाम की कोई वस्तु नहीं है। उसने समानता और स्वतन्त्रता के अधिकारों 
की खिल्ली sett हुए लिखा था--“पुणं स्वतन्त्रता पूर्ण रूप से असम्भव है। पुणं 
स्वतन्त्रता प्रत्येक प्रकार की सरकार को सत्ता की प्रत्यक्ष विरोधी हे । क्या सब मनुष्य 
स्वतन्त्र रूप में उत्पन्न होते हैं ? क्या वे स्वतन्त्र रहते हैं ?'' "एक भी आदमी ऐसा 
नहीं है । इसके विपरीत सब मनुष्य पराधीन पैदा होते हैं ।” अधिकार प्राकृतिक नहीं 
हैं, किन्तु उपयोगिता पर आधारित कानून से बनाए जाते हैं । 

४. सर्वोच्च सत्ता तथा अधिकारविषयक सिद्धास्त--बेन्यम के मतानुसार 
शासक को प्रत्येक वस्तु के सम्बन्ध में कानून बनाने के असीम ओर अनन्त अधिकार थे । 
सर्वोच्च सत्ता (Sovereignty) रखने वाले शासक पर केवल एक ही प्रतिबन्ध की 
कल्पना की जा सकती है, यह प्रतिबन्ध जनता के हितों ओर carat का है । सामान्यतः 
प्रजाजनों को अपने राजा का विरोध करने का कोई कानूनी अधिकार नहीं था, उनका 
यह कत्त॑व्य था कि वे राजा के आदेशों का पूर्ण पालन करें । किन्तु यदि राजा के आदेश 
का प्रतिरोध करना उसके आदेश के पालन करने की अपेक्षा अधिक उपयोगी तथा सुख 
देने वाला हो तो प्रजा का यह नैतिक peter था कि वह राजा का विरोध करे । राजा 
द्वारा असीम शक्तियों का प्रयोग उपयोगिता के सिद्धान्त पर आधारित था । 

बेन्थम के समय के अन्य बिचारक नागरिकों के अधिकारों पर बहुत बल देते 
थे । लिखित संविधानों तथा कानूनों द्वारा इन अधिकारों को सुरक्षित बनाना महत्वपूर्ण 
RI ee 


1. “The business of government is to promote the happines ५ 
of society.” = Bentham, p. 70, 
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समझते थे । इनके अनुसार राजा को अपनी प्रजा को ये अधिकार देने पड़ते थे । किन्तु 
बेन्थम लिखित संविधानों का समर्थक होते हुए भी यह नहीं मानता था कि सर्वोच्च 
सत्ता नागरिकों के अधिकारों को सुरक्षित बनाए रखने के लिए सीमित की जा सकती 
थी । इसका प्रधान कारण उसका अधिकारविषयक शिद्धान्त था । वह इन्हें भी उप- 
योगिता के आधार पर उत्पन्न होने वाला समझता है। 'क' नामक व्यक्ति के अधिकार 
के साथ कर्त्तव्य का विचार जुड़ा हुआ है और कर्तव्य का आधार उपयोगिता या 
वैयक्तिक हित के अतिरिक्‍त कुछ नहीं हो सकता । 'ख' नामक व्यक्ति 'क' के अधिकारों 
के सम्बन्ध में अपने कर्तव्यों का पालन तब तक नहीं करेगा जत्र तक कि इसके परिणाम 
उसके लिए अन्य कोई कार्य करने की अपेक्षा अधिक हितकर न हों अथवा राज्य द्वारा 
ag ऐसा करने के लिए बाधित न किया जाए । अतः वैयक्तिक अधिकारों का मूल सर्वोच्च 
शासक है, इसका आधार उपयोगिता का सिद्धान्त है। प्राकृतिक अधिकारों की कल्पना 
निराधार है । 

५. शासन-पद्धति--शासन के विषय में प्रमुख सिद्धान्त तो यह होता चाहिए 
कि ag अधिकतम प्रजाजनों को अधिकतम सुख प्रदान कर सके । इसका लक्ष्य सुख को 
बढ़ाना होना चाहिए, न कि दुःख को; अतः शासन-विधान इस दृष्टि से व्यवस्थित 
किया जाना चाहिए कि वह इस उद्देश्य की पूर्ति कर सके | drag के शब्दों में सव 
व्यक्ति इस बात में सहमत हैं कि शासन-सत्ता उन व्यक्तियों को दी जानी चाहिए, जिनमें 
भगवान्‌ में पाए जाने वाले बुद्धिमत्ता, भलाई और शक्ति के तीन महान्‌ गुण हों । उनमें 
इस वात की बुद्धि हो कि वे समुदाय के वास्तविक हितों को समझ सके, उनमें इतनी 
भलाई हो कि वे वास्तविक हितों की प्राप्ति के लिए सदैव प्रयत्न करते रहें और उनमें 
इतनी शक्ति हो कि वे अपने ज्ञान को क्रियात्मक रूप में परिणत कर सके । लोकतन्त्र में 
भलाई का गुण अधिक होता है, कुलीनतन्त्र में बुद्धि के गुण की तथा राजतम्त्र में शक्ति 
के गुण की प्रधानता होती है । किन्तु इन तीनों में लोकतन्त्र या गणतन्त्र की व्यवस्था 
i श्रेष्ठ है, क्योंकि यह अन्य शासनों की अपेक्षा अधिकतम संख्या के अधिकतम हित का 

अच्छी तरह से पूरा करती है । राजतन्त्र और कुलीनतन्त्र इस उद्देश्य को पूरा नहीं कर 


सकते हैं। अतः वेल्थम गणराज्यों की स्थापना से इस बुरी दुनिया को अच्छा बनाना 
चाहता था | 


2 शातनविषयक सुधार--तत्कालीन ब्रिटिश शासन-पद्धति को वह ब्लैकस्टोन की 
भाँति पूर्ण नहीं मानता था और उसमें कई सुधार करना चाहता था । 

(1) पहला सुधार सार्वभौम पुरुष मताधिकार (universal manhood 
suflerage) का था । उस समय पालियामेण्ट का सदस्य चनने का अधिकार बहुत ही कम 
व्यक्तियों को था तथा यह्‌ भ्रष्टाचार का प्रधान स्रोत था। वेन्थम प्रत्येक साक्षर वालिग 
पुरुष को मताधिकार देना चाहता था । शासन में अधिकःसे-अधिक व्यक्तियों को मता- 
धिकार देकर ही अधिकतम लोगों के हित को सुरक्षित बनाया जा सकता था । उत्त समय 
तक स्त्रियों के मताधिकार की चर्चा और माँग प्रबल नहीं हुई थी । 

(ii) उसका दूसरा gare पालियामेण्ट के वाषिक चुनाव (Annual 
Parliaments) कराने का था वह्‌ यह समझता था कि यदि प्रति वर्ष चुनाव होंगे तो 
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सदस्य अधिक क्रियाशील होंगे, उन्हें स्वार्थ-सिद्धि का अधिक अवसर नहीं मिल सकेगा, 
निर्वाचकों को सदस्य की योग्यता जाँचने के अधिक अवसर मिलेंगे। 

(iii) उसका तीसरा सुधार गुप्त मतदान प्रणाली का था। इससे चुनाव निष्पक्ष 
रीति से हो सकेंगे, मतदाताओं को डरा-धमकाकर अथवा खिला-पिलाकर उनसे वोट 
नहीं लिए जा सकेंगे । 


(iv) उसका चौथा सुधार उपरणे सदनों का विरोध थः। वह लाडंसभा का : 


उग्र विरोधी था, उसके मतानुसार यह विशिष्ट स्वार्थो का अड्डा और प्रगति का विरोधी 
है। वह इंगलैण्ड में राजतन्त्र को भी समाप्त करना चाहता था, क्योंकि उसके विचार 
में गणतन्त्रीय शासन-प्रणाली में शासक एवं शासितों के हितों में अभिन्नता होती है और 
इससे अधिकतम लोगों को अधिकतम सुख मिलता है | राजतन्त्र में ऐसा नहीं होता है । 

६. श्राथिक विचार--वेन्थम इस विषय में कुछ अर्थो में एडम स्मिथ का अनु- 
यायी था । उसके मत में सरकार को आथिक मामलों में यथासम्भव कम-से-कम हस्तक्षेप 
करता चाहिए। किन्तु सूद या व्याज के सम्बन्ध में वह wen स्मिथ से सहमत नहीं था, 
उस) मतानुसार राज्य को सूदखोरी के विरुद्ध कानून नहीं बताना चाहिए था। उसने 
१७८७ में प्रकाशित 'सुदखोरी का समर्थन! (Defence of Usuary) नामक पुस्तक में 
इस मत का प्रतिपादन किया था । वह व्यापार की सब बाधाओं और प्रतिबन्धो को हटा- 
कर स्वतन्त्र अथवा मुक्‍त व्यापार को नीति अपनाने का प्रवल समर्थक था । उसके मत में 
प्रतिवन्ध रहित प्रतियोगिता समाज के लिए हितकर थी, वह एकाधिपत्य की तथा सरकारी 
सहायता देने की प्रणाली का तथा साम्राज्य का विरोधी था । उपे साम्राज्य का विचार 
तनिक भी पसन्द नहीं था, अतः उसके मत में व्यापार की दृष्टि से उपनिवेशों को प्राप्त 
करना ठीक नहीं था, इन कार्यों में लगाया जाने वाला धन अन्य कार्यों में अधिक उप- 
योगी रूप से व्यय किया जा सकता AT | उसने १७९३ में 'उपनिवेशों को मुक्त कीजिए 
(Emancipate Your Colonies) में अपने इन सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया था। 
उपनिवेशों का ब्रिटिश नियन्त्रण में रहना वह मानव-जाति के हित के लिए समझता था, 
किन्तु उसके मत के अनुसार इंगलैण्ड के लिए उपनिवेश सम्पत्ति का खरोत नहीं बन सकते 
थे। १८२८ में बेन्थम ने कनाडावासियों द्वारा पूर्ण पार्थक्य की माँग करने वाले एक 
आवेदन-पत्र का मसविदा या प्रारूप तैयार किया था | उपयोगितावादियों को उपनिवेशों 
का परित्याग करने में तनिक भी झिझक नहीं थी, किन्तु अपने जीवन के संध्याकाल में 
वेन्थम साम्राज्य के भीतर उपनिवेशों को स्वायत्त शासन का अधिकार देने के विचार का 
समर्थन करने लगा था | भारत का सम्भवतः पहला इतिहास लिखने वाले, ईस्ट इण्डिया 
कम्पनी के कर्मचारी तथा उसके भक्त जेम्स मिल के कारण बेन्थन ने भारत के मामलों 
में दिलचस्पी ली तथा भारत की कानूनी एवं न्यायिक पद्धति के सम्बन्ध में एक योजना 
वनाई । आस्ट्रेलियन उपनिवेशों के स्वशासन के बारे में भी बेस्थम ने एक योजना 
तैयार की । 

७. व्यक्तिवाद--वेस्थम'अन्य व्यक्तिवादी (Individualist) विचा रकों की भाँति 
राज्य को एक आवश्यक बुराई मानता AT | उपयोगिता की दृष्टिसे राज्य के नियम 
मनुष्य की स्वतन्त्रता में बाधा पहुँचाते है, अतः वे नियम बुरे हैं। किन्तु इन नियमों के 
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विना सभ्य जीवन का यापन करना असम्भव है, अतः राज्य की सत्ता मानना आवश्यक 


हो 


नियम वनाने चाहिएँ | राज्य के नियम औषधि जैसे हैं, जिस प्रकार सामान्य श से 
स्वस्थ मनुष्य औषधि का प्रयोग कम-से-कम हो करता है, वैसे ही मनुष्य यह चाहता है कि 
राज्य कम-से-कम नियम बनाए और व्यक्ति को अधिकाधिक स्वतन्त्र वातावरण 
में छोड़े। उसके मत में समष्टि या समुदाय काल्पनिक संस्था है, यह इसकी 
रचना करने वाले व्यक्तियों से बनता है । समष्टि का हित क्‍या है ? यह इसका निर्माण 
करने वाले व्यक्तियों का हित है। व्यक्ति के हित को समझे बिना समष्टि या समुदाय के 
हित की कल्पना करना कोरी बकवास है । जो वस्तु व्यक्ति के हित और सुख को बढ़ाने में 
सहायक होती है, वह समष्टि को भी बढ़ाने वाली होती है । इसका यह्‌ भी कारण है कि 
मनुष्य स्वयं अपने सुख-दुःख का ज्ञाता है, समुदाय या राज्य इनका कभी इतना अच्छा ज्ञाता 
नहीं हो सकता; अतः राज्य कोशान्तिस्थापना और सुरक्षा के क्षत्र में ही नियमों का निर्माण 
करना चाहिए, अन्य क्षेत्रों में व्यक्ति को पूरी स्वतन्त्रता देनी चाहिए। राज्य को चिकित्सक 
की भाँति सोच-समझकर किन्हीं भीषण विकारों (चोरी, हिसा, विदेशी आक्रमण) 
को रोकने के लिए नियम बनाने चाहिएँ | राज्य का हस्तक्षेप तभी आवश्यक और उचित 
है, जव वह वैयक्तिक स्वतन्त्रता की सुरक्षा में सहायक हो । 
८. कानून तथा न्याय की व्यवस्था--बेन्थम के जीवन का एक प्रधान लक्ष्य 
तत्कालीन कानून की पद्धति में सुधार करना था । वह कानून को सर्वोच्च शासक की 
इच्छा की अभिव्यक्ति मानता था और प्रकृति के कानून की सत्ता को अस्वीकार करता 
था | उसके मतानुसार कानून एवं न्याय का उद्देश्य राज्य में सुख की वृद्धि करना था। 
इस दृष्टि से उस समय कानून में और न्याय की व्यवस्था में कई गम्भीर दोष थे, इनको 
अविलम्ब दूर किया जाना आवश्यक था । कानून के बड़े दोष इसकी अस्पष्टता, दुर्वोधता, 
अव्यवस्था, संदिग्धता, दुरूहता, दकियानूसीपन, जटिलता, अनावश्यक और अप्रचलित 
पारिभाषिक शब्दों का प्रयोग थे । इसके लिए यह आवश्यक था कि कानून को सरल, 
सुबोध एवं सुगम शब्दों में अभिव्यक्त किया जाए, विभिन्न नियमों {और कानूनों को एक 
विधान-संहिता में सुस्पष्ट रूप से प्रतिपादित किया जाए ताकि किसी को इसके समझने में 
कोई कठिनाई या सन्देह न हो । बेन्थम संहिताक रण ( Codification) का प्रबल समर्थक 
था और उसने स्वयमेव अन्तरराष्ट्रीय कानून, दीवानी, फौजदारी और संवैधानिक कानूनों 
की ऐसी संहिताएं तैयार की थीं | उसने विधिशास्त्र (Jurisprudence) को राजनीति 
से पृथक्‌ करना आरम्भ किया, इस कार्य को उसके शिष्य जॉन आस्टित ने पूरा किया । 
इंगलैण्ड की तत्कालीन न्यायव्यवस्था में कई गम्भीर और भीषण दोष थे। यह्‌ 
बड़ी व्ययसाध्य थी; न्याय प्राप्त करने में बहुत समयःलगता था, यह अनिश्‍चित थी, न्याय 
का क्रय-विक्रय होता था | बेन्थम के शब्दों में, “इस देश में न्याय बेचा जाता हें और बड़े 
मंहगे दामों पर बेचा जाता हें, जो व्यक्ति व्यय नहीं कर सकता, वह न्याय नहीं प्राप्त 
कर सकता | दण्डविधान बड़ा कठोर था, Roo A alas अपराधों के लिए प्राणदण्ड 
की ब्यवस्था थी । १८०१ में १२ वर्ष के एक बालक को एक चम्मच चुराने के अपराध में 


हो जाता है। किन्तु राज्य को नागरिकों की स्वतन्त्रता बनाए रखने के लिए न्यूनतम 
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प्राणदण्ड दिया गया था । बेन्थम ने उस समय के जजों ओर वकीलों की बड़ी तीखी 
आलोचना की है । उसके मत में उस समय के न्यायाधीश जिन अतीव दुष्ट व्यवितयो को 
प्राणदण्ड देते थे, उनकी दुष्टता (maleficence) न्यायाधीशों की दुष्टता से कम थी। 
वकीलों के बारे में उसकी यह सम्मति थी कि ये “आलसी, सत्‌-अ्रसत्‌ का विवेक करने 
में असमर्थ, श्रदू रदर्शी, जिद्दी, सार्वजनिक उपयोगिता के सिद्धान्त की परवाह न करने 
वाले, स्वार्थी तया ग्रधिकारियों के इशारों पर नाचने वाले होते हैं।” वेन्थम की उग्र 
आलोचनाओं के कारण १९वीं शताब्दी में इंगलैण्ड की कानून एवं न्याय के प्रशासन की 
व्यवस्था में अनेक क्रान्तिकारी सुधार और परिवर्तन हुए | 

€. दण्डव्यवस्था--बेन्थम के मतानुसार दण्डव्यवस्था का उद्देश्य समाज में 
अपराधों को रोकना है, न कि अपराधी से बदला लेना | दण्ड न तो बहुत कठोर होना 
चाहिए और न अत्यन्त मुदु। यह परिस्थितियों के श्रनुसार हो दिया जाना चाहिए। 
किन्तु इसके साथ ही अपराधी को ऐसा दण्ड दिया जाना चाहिए कि इससे भयभीत 
होकर अन्य लोग ऐसे अपराध न करें | दण्ड अपराध के अनुरूप और उसका समानुपाती 
होना चाहिए । दण्ड के समय में अपराधी के सुधार का भी ध्यान रखना चाहिए। दण्ड 
देते हुए अपराधी के व्यवहार, उसके पहले जीवन, उसके उद्देश्य, उसके द्वारा हानि 
पहुँचाए जाने वाले व्यक्तियों की तथा अपराध किए जाने की परिस्थितियों पर विचार 
किया जाना चाहिए । दण्ड निश्चित और निष्पक्ष होता चाहिए । बेन्थम के ये सभी 
विचार mama: सभी सभ्य देशों ने स्वीकार कर लिए और इनके अनुसार दण्डपद्धति 
में सुधार कर दिए गए | वेन्थम के समय इंगलेण्ड में २०० से अधिक अपराधों के लिए 
प्राणदण्ड की व्यवस्था थी, वाद में यह केवल राजद्रोह तथा हत्या के दो अपराधों तक ही 
मर्यादित कर दी गई | 

१०. जेलखानों का सुधार--सवंद्रष्टा कारागार--बेन्थम अपने समय के जेल- 
खानों की शोचनीय दशा से बड़ा क्षुब्ध और असन्तुष्ट था । उस समय बन्दियों के साथ 
पाशविक व्यवहार किया जाता था । उन्हें अंधेरी कोठरियों में टूसकर रखा जाता था, 
खाना रही-से-रही दिया जाता था, बाल-अपराधी और बड़ी आयु के पके अपराधी 
एक साथ रखे जाते थे। इससे बच्चे कारावास से पक्के अपराधी बनकर निकलते थे | 
इस समय हावर्ड ने बन्दियों की दशा सुधारने का प्रयास आरम्भ किया, वेन्थम ने उसे 
पूरा सहयोग दिया और बन्दियों को सुधारने की अपनी सवंद्रव्टा (Panopticon) 
योजता बनाई । वह इसे दुष्ट अपराधियों को पीसकर ईमानदार व्यक्ति बताने वाली 
चक्की समझता था । AAA की इस योजना के अनुसार बन्दीगृह के भवन का निर्माण 
चक्र के रूप में किया जाना था, इसके मध्य में ऊचे स्थान पर रहने वाले जेलर को सब 
कैदियों पर अपने केन्द्रीय स्वान से दृष्टि रखती थी, अतः इसे सवंद्रष्टा (Panopticon, 
P2n=सब, ०।०=आँख) का नाम दिया गया । इस स्थान से अपराधियों द्वारा अपने 
कमरों में किए जाते वाले कायां को जेलर देख सकता था । जेलों में कैदियों की दशा 
सुधारने के लिए प्रयास किया जाना चाहिए, उनसे दण्ड के रूप में कठोर श्रम नहीं लेना 
चाहिए, अपितु उन्हें यहाँ ऐसा काम सिखा देना चाहिए किचे कारागृह से मुक्त होने qx 
स्वतनत्रतापूर्वक जीवनयापन कर सकें । उन्हें खाली समय में प्राथमिक शिक्षा, नेतिक 
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और धामिक शिक्षा दी जानी चाहिए | वेन्यम तन्हाई कैद या एकान्त कक्ष में अपराधियों 
को बन्द करने का विरोधी था । “मन को खाली रखकर मन का सुधार नहीं हो सकता, 
इसे अच्छे विचारों से भरा जाना चाहिए ।” बेन्थम की सर्वद्रष्टा कारागार की योजना 
यद्यपि पालियामेण्ट ने स्वीकार कर ली, किन्तु राजा जाजे तृतीय के विरोध के कारण 
यह सफल नहीं हो सकी । बेन्थम ने इस योजना पर २० वर्ष तथा काफी पैसा लगाया था 
और उसे इसकी क्षतिपूर्ति के लिए २३ हजार पौण्ड भी मिले थे। यद्यपि इंगलँण्ड ने 
उसकी सर्वद्रष्टा कारागृह योजना को स्वीकार नहीं किया, किन्तु अन्य देशों ने इसका 
स्वागत किया । संयुक्‍त राज्य अमेरिका में इलिनाय राज्य में जोलियट का कारागृह वेन्थम 
के आदर्श के अनुसार बना और बेन्थम के उपर्युक्त विचार सभी देशों में जेलों के सुधारों 
का एक प्रधान स्रोत थे। 

११. ग्रन्य सुधार--बेन्थम ने शिक्षा और धर्म के क्षेत्र में अनेक महत्वपूर्ण सुधारों 
की योजनाएँ रखी । सम्भवतः जीवन का कोई ऐसा क्षेत्र नहीं था जो उसकी दृष्टि से 
अछूता रहा हो | काटलिन के शब्दों में उसने इन क्षेत्रों में सुधार प्रस्तावित किए--फोज- 
दारी कानून, अपराध का सिद्धान्त, आजीवन निर्वासन के दण्ड के लिए उपनिवेशों में भेजा 
जाना, सूदखोरी तथा कॅथोलिक अनहुता कानूनों को रह करना, दरिद्र कानून को व्यव- 
स्थित बनाना, पालियामेण्ट की प्रतिनिध्यात्मक प्रणाली का सुधार, मुक्‍त व्यापार, 
स्त्रियों का मताधिकार, गुप्त मतदान-प्रणाली, स्वास्थ्य और सफाई के नियमों का निर्माण, 
राष्ट्रीय शिक्षा, एक संगठन द्वारा तथा विश्व न्यायालय द्वारा अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति बनाए 
रखना | यह सुची विस्तृत होते हुए भी अपूर्ण है। इसमें उसकी निम्नलिखित कुछ अन्य 
योजनाएँ भी सम्मिलित की जा सकती हैं--व्यापा री जहाजों के लिए एक संहिता का 
निर्माण, स्थानीय न्यायालयों का विकास, वचत बैंकों की स्थापना, आविष्कार करने वालों 
के लिए en की व्यवस्था, गरीबों के लिए सार्वजनिक वकीलों और बैंकों की व्यवस्था, 
Re को पदों से हटाना, धामिक परीक्षा की व्यवस्था का अन्त करना, 
८८-१९7 भिजा रियो का दमन, समर्थ किन्तु दरिद्र व्यक्तियों की शक्ति का उपयोग, 
निर्धेनों की सन्तान का प्रशिक्षण, ऋण के लिए कारावास दण्ड की समाप्ति, नगरपालिका 
दम a और पानामा Text की योजना का निर्माण | एवेन्स्टाइन ने यह 

ag हैं कि “पिछली पाँच पीढ़ियों में ब्रिटेन में कोई ऐसा सुधार नहीं हुआ जिसका 


मूल प्रे er स्रोत वेन्थम नहीं है । उसी के आन्दोलन से कानूनों की पुरानी पद्धतियो में 
साक्षी लेने की विधियों में अनेक सुधार हुए; विवाह, तलाक, सम्पत्ति, व्यापार और 
ट्रेंड यूनियनों के कानूनों में अनेक परिवर्तन उसके तथा उसके शिष्यों के आन्दोलन से 
हुए । फौजदारी कानूनो में बेन्थम तथा रोमिल्ली के प्रयत्न से कई प्रकार के क्रूरतापूर्ण 
दण्ड--औरतं 1 को कोडे मारना, अपराधियों को इंगलैण्ड से बाहर आस्ट्रेलिया आदि के 
उपनिवेशों में निर्वासित करना-_बन्द हुए । ' 

उपधोगितावाद के प्रमुख दोष : बेन्यम तथा उपयोगितावाद के सिद्धान्तों की 
आलोघचना--वेन्थम ने.अपने सिद्धात्तों को ast सरल तथा सुबोध बनाने का प्रयतन किया 
था । किन्तु उसने उन्हें इतना अधिक सरल बना दिया कि इनमें कई बड़े दोष उत्पन्न हो 
गए। उसके कथनानुसार उपयोगितावाद के सिद्धान्त की तीन आवश्यक शर्तें ये हूँ-- 
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(१) यह स्पष्ट ओर शुद्ध (Precise) होना चाहिए । (२) मनुष्यों को प्रेरणा देने का पर्याप्त 

च और एकमात्र कारण होना चाहिए। (३) नैतिक गणना-पद्धति (Moral Calculus) 
के अनुसार यह लागू किया जा सकने योग्य होना चाहिए । आलोचकों की दृष्टि में वेन्थम 
का उपयोगितावाद का सिद्धान्त उसके द्वारा निर्धारित की गई उपर्युक्त तीनों कसौटियों 
पर खरा नहीं उतरता है और उसमें निम्नलिखित गम्भीर दोष हैं--- 

(१) इसका पहला दोष यह ह्‌ कि यह स्पष्ट नहीं हे, किन्तु बड़ा अस्पष्ट और 
संदिग्ध है। उसका यह कथन है कि हमारे सव कार्यो का निर्धारण 'अधिकतम संख्या के 
अधिकतम सुख' के आधार पर होना चाहिए। ऊपर से देखते पर यह बड़ी सरल, स्पष्ट 

a और सीधी वात प्रतीत होती है, किन्तु इसमें बड़ा दोष यह है कि इसमें यह नहीं बताया 
गया कि प्रधानता व्यक्तियों की संख्या को दी जाएगी या सुख की मात्रा को। ऐसी 
परिस्थिति में वेन्यम का सूत्र हमारी समस्या का समाधान करने में सवंथा असमर्थ रहता 
है। एक उदाहरण से यह बात स्पष्ट हो जाएगी | कल्पना कीजिए कि हमें 'क' और 'ख' 
नामक दो प्रकार के कार्यों में से यह निश्चय करना है कि हम कौनसा कार्य करें। 'क' 
नामक कार्य १० व्यक्तियों में से प्रत्येक के लिए आनन्द की सौ मात्राएँ और इस प्रकार 
आनन्द की कुल एक हजार मात्ाएँ (१०>१००-<१०००) उत्पन्न करता है। 'ख' 
नामक कार्य १०० व्यक्तियों में से प्रत्येक के लिए आनन्द की दस मात्राएँ उत्पन्न करके 
वही एक हजार मात्राओं (१०० > १०5१०००) का सुख प्रस्तुत करता है। मात्रा की 
दृष्टि से दोनों कार्य समान हैं, वे सुख की एक हजार मात्राएँ उत्पन्न करते हैं। किन्तु 
पहला काम कम व्यक्तियों को अधिक सुख देता है, दूसरा कार्य अधिक व्यक्तियों को कम 
सुख देता है । इस दशा में कार्य की उपयोगिता का निर्धारण व्यक्तियों के आधार पर 
किया जाए या प्रति व्यक्ति को प्राप्त होने वाले सुख की मात्रा पर, इस विषय पर बेन्थम 
कोई प्रकाश नहीं डालता | 

(२) दूसरा दोष बेन्थम द्वारा सुख या भौतिक श्रानन्द को मानव-क्रियाश्रों 
ओर व्यापारों का एकमात्र प्रेरक कारण मान लेना है । क्या मनुष्य केवल सुख के लिए 
ही सब कार्य करता है? यदि ऐसा होता तो राजसी ठाठबाठ और सब प्रकार के सुखों के 
बीच में रहने वाले सिद्धार्थ को गृह त्याग करने और जंगलों में बोधिज्ञान के लिए भटकने 
और तपस्या करके भीषण कष्ट उठाने की क्या आवश्यकता थी ? देशभक्त क्रान्तिकारी 
भगतसिह जैसे व्यक्ति फाँसी के उस तस्ते पर झूलने में अपूर्व गवं और उल्लास का क्यों 
अनुभव करते हैं, जिससे लगभग सभी व्यक्ति भय खाते हैं और बचते हैं । एक व्यक्ति अपने 
प्राण संकट में डालकर दूसरे व्यक्ति को डूबने से क्यों बचाता है? एक चित्रकार, कवि 
या लेखक भूखा रहते हुए भी चित्र या कविता का निर्माण क्यों करता है ? माता स्वयं भूखी 
रहकर भी'बच्चे को क्यों खिलाती है ? यह स्पष्ट है कि मानव-जीवन सुख-दुःख की भौतिक 
भोगपरायण भावना के अतिरिक्त देशभक्ति, परोपकार, स्वार्थत्याग, प्रेम, नैतिकता, 
समाजसेवा, वोद्धिक और आध्यात्मिक आनन्द की भावनाओं से भी आन्दोलित होता है, 
इनसे भी उसके कार्य निर्धारित होते हैं। यदि भौतिक सुख ही मनुष्य का एकमात्र लक्ष्य 
हो तो भीषण कष्ट उठाकर और जान जोखिम में डालकर मनुष्य एवरेस्ट आदि के 
दुर्गम पर्वतशिखरों पर क्यों चढते हैं? यदि मानव-जाति में कोरे सुख और उपयोगिता- 
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चाद की ही सत्ता होती तो विश्व में बुद्ध, ईसा और महात्मा गांधी जन्म न लेते । बेन्थम 
का जीबन स्वयमेव इसका सुन्दर उदाहरण है, यदि उसे केवल भौतिक सुख प्राप्त करना 
होता तो वह वकालत करके खूब पैसा कमाता और ठाठ से जीवन बिताता, पचास वर्ष 
तक शुष्क लेखनःकार्य में और चिन्तन में न लगा रहता | 
; (३) तोसरा दोष सुख का मात्रात्मक (Quantitative) होना हैं, गुणात्मक 
(Qualitative) होना नहीं । जोन्स ने लिखा है कि वेन्थम का एक यह भी दोष है कि 
वह आनन्द को हलवे या केक की भाँति ऐसा भौतिक पदार्थ समझता है, जिसे विभिन्न 
खण्डों में विभक्त किया जा सकता है। उसकी दृष्टि में विभिन्न पदार्थों और कार्यों से 
प्राप्त होने वाले आनन्द विभिन्न प्रकार के नहीं हैं। उदाहरणार्थ, हमें कुछ आनन्द घूमने 
जाने से प्राप्त होता है और कुछ घर पर रहने से। जब हम घूमने के स्थान पर घर पर 
रहने का निर्णय करते हैं तो वेन्थम के अनुसार यह इसलिए किया जाता है कि आनन्द 
की जितनी मात्रा घर पर रहने से मिलती है उतनी घूमने से नहीं मिलती है। घर पर 
रहने की सुख की मात्रा का मूल्य घूमने के आनन्द की मात्रा से अधिक है, किन्तु दोनों 
आनन्दों में प्रका र अथवा गुण का कोई अन्तर नहीं है। मात्रा पर बल देने के कारण 
वेन्थम सुख का मात्रात्मक या संख्यात्मक (quantitative) रूप मानता है, किन्तु वह 
सुखों के प्रकार या गुण के आधार पर कोई गुणात्मक (qualitative) भेद नहीं करता | 
उदाहरणार्थ, उपर्युक्त उदाहरण में हमें घर में रहने से बच्चों के साथ खेलने और 
मनोरंजन करने के, पत्ती के साथ रहने तथा बातचीत करने के आनन्द प्राप्त होते हैं; ये 
घूमने में मित्रों से मिलने-जुलने, गपशप करने, खेल-तमाशा देखने के आनन्द से सर्वथा 
भिन्न प्रकार के आनन्द हैं। अच्छा भोजन खाने से, संगीत सुनने से, कबड्डी खेलने से 
और कविता का रसास्वादन करने से जो आनन्द मिलते हैं, वे एक जैसे नहीं हैं । एक 
चित्रकार को अपना चित्र बनाने में जो आनन्द मिलता है, वह चित्र को देखने वाले के 
आनन्द से भिन्न है। आइसक्रीम या रसगुल्ला खाने से मिलने वाला आनन्द कालिदास 
अथवा शेक्सपीयर की साहित्यिक कृतियो के अनुशीलन से मिलने वाले साहित्यिक 
आनन्द के समान नहीं है। आनन्दों और सुखों के अनन्त भेद और प्रकार हैं तथा गुणों 
की दृष्टि से इनमें बड़ा तारतम्य और अन्तर है । उदाहरणार्थ, सदियों में रजाई ओढ़- 
कर सोने में एक बड़ा आनन्द है तथा भीषण सर्दी को सहते हुए एवरेस्ट पर्वत के शिखर 
पर चढ़ने में एक आनन्द है । इन दोनों सुखों में वेन्थम के अनुसार केवल मात्रा का ही 
भेद माना जाना चाहिए, किन्तु इसमें गुणात्मक भेद भी है। रजाई में लेटे रहना निष्क्रिय 
एवं आलस्यपूर्ण होने के कारण निकृष्ट कोटि का आनन्द है, एवरेस्ट पर आरोहण सक्रिय, 
साहसपूर्ण, अद्भुत और असाधारण कार्ये होने के कारण एक उत्कृष्ट कोटि का आनन्द 
हुँ । वेन्यम का सिद्धान्त सुख की मात्रा पर ही वल देने के कारण और सुख के प्रकार 
तथा गुणों की उपेक्षा करने के कारण दोषपूणं है। बेन्थम के प्रसिद्ध अनुयायी जॉन 
स्टुअर्ट मिल ने सुख एवं उपयोगिता में गुण के भेद को भी स्वीकार किया है ओर यह 
माना है कि सुख को केवल मात्रा के मापदण्ड से नहीं परखा जा सकता । 
(४) चोथा दोष यह हे कि बेन्थम द्वारा बताई गई पद्धति से सुखों की मात्रा 
को सही ढंग से मापना सम्भव नहीं हें, क्योंकि इसने विभिन्न विरोधी तत्वों की 
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आपेक्षिक तुलना करने या मूल्यांकन करने की और मापने की निश्चित पद्धति नहीं 
बताई गई है। उदाहरणार्थ, बेन्थम ने यह कहा है कि सुख की मात्रा को निश्चित करते 
हुए हमें प्रगाढ़ता (Intensity) ओर अवधि (Duration) को देखना चाहिए | यदि 
कुछ सुख हमें समान रूप से घनी मात्रा में तथा समान काल के लिए आनन्द देते हैं तो 
उन सुखों की मात्रा के निर्धारण में कोई कठिनाई नहीं है । किन्तु यदि एक सुख की 
प्रगाढ़ता कम तथा अवधि अधिक है और दूसरे की प्रगाढता अधिक है तथा अवधि कम 
है तो इन दोनों के सुखों की मात्रा और तारतम्य का निर्धारण HA हो ? प्रगाढ़ता और 
अवधि के आपेक्षिक महत्व को किस प्रकार निश्चित किया जाए? इस विषय में मौन 
रहने के कारण वेम्थम की आनन्दमापक पद्धति हमारे लिए निरुपयोगी है । 

(x) पाँचबाँ दोष नंतिकता के सिद्धान्तों को तिलांजलि देना हूं । वेन्थम 
भारतीय चार्वाकों की भाँति केवल भौतिक आनन्दों को महत्व देता है और उनके आधार 
पर उपयोगिता के सिद्धान्त को स्थापित करता है । उसकी दृष्टि में उच्च नैतिक भावना, 
अन्तःकरण और सत्‌-असत्‌ या धर्म-अधर्म का कोई स्थान नहीं है! उदाहरणार्थ, दस 
गुण्डे एक भले आदमी को लूटते हैं। इस दशा में अधिकतम लोगों का सुख तो इसी में 
है कि एक सज्जन को लूट लिया जाए, क्योंकि इसमें दस को लाभ है, केवल एक को 
ही हानि है। किन्तु क्या ऐसा होना चाहिए? नीतिशास्त्र हमें यह बताता है कि ऐसा 
नहीं होना चाहिए, दस दुष्टों के सुख की अपेक्षा एक सज्जन का हित-सम्पादन अधिक 
वांछनीय है । किन्तु बेन्थम के विचार में नैतिकता का कोई स्थान न होने से ऐसा 
सम्भव नहीं है। बट्रॅण्ड रसेल ने ठीक ही लिखा है कि यदि प्रत्येक व्यक्ति वास्तव में 
तथा अनिवार्य रूप से अपने लिए आनन्ददायी वस्तु को पाना चाहता है तो यह कहना 
निरर्थक है कि उसे कोई काम करना चाहिए i यदि हर आदमी को सदैव अपने आनन्द 
का अनुसरण करना हो तो नीतिशास्त्र दूररदाशिता के अतिरिक्त कुछ नहीं रह जाता है। 
उपयोगितावाद के मन्तव्यो से आप इसके सिवाय कोई परिणाम नहीं निकाल सकते । 

मरें ने इस विषय में सत्य ही लिखा है कि “यदि बेन्थस के मतानुसार हम 
अन्तःकरण को स्वीकार नहीं करते तो नेतिक ale श्रनेतिक कार्य का कोई भेद नहीं 
रहेगा, केवल उपयोगी तथा श्रनुपयोगी कार्य ही रहेंगे। यदि व्यक्ति के अन्तःकरण को 
अस्वीकार किया जाए तो इत व्यक्तियों से बनने बाले समाज का सामुहिक अन्तःकरण 
नहीं होगा । अपराधी को समाज की निन्दा की अनुभूति नहीं होगी |” यह समाज में घोर 
अनैतिकता और अव्यवस्था को उत्पन्त करने वाली अत्यन्त अवांछनीय और हानिकारक 
स्थिति होगी | 

(६) इस सिद्धान्त में एक बड़ा दोष यह हे कि यह समाज की बहुसंख्या 
द्वारा ग्रल्पपंख्या को कुचलने तथा उस पर अत्याचार करने का अवसर प्रदान करता 
हे । यदि आनन्द मनुष्य की स्वाभाविक प्रवृत्ति है तो उसे पाने का अधिकार हे को 
दिया जाना चाहिए | किन्तु बेन्थम का सिद्धान्त प्रत्येक व्यक्ति के आनन्द पर नहीं, किन्तु 
बहुसंख्या के आनन्द पर बल देता है। क्या यह उचित है कि बहुसंख्या अल्पसंख्या को 
कुचलकर तथा उस पर अत्याचार करके आनन्द प्राप्त करे ? यदि बहुसंख्या अपने आनन्द 
के लिए अल्पसंख्या को जेलखाने के सींखचों में बन्द करना या अपने स्वार्थ के लिए उसे 
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| दास बनाना आनन्ददायक समझती है तो क्या यह न्यायोचित है? बेन्थम इसे न्यायोचित 
| समझता है। यदि इस बात को मान लिया जाए तो अत्याचारा शासक का प्रजा पर 
तब तक अन्याय और अत्याचार करने का अधिकार मिल जाएगा, जब तक वह अपने 
इस कार्य को वहुसंख्या को अधिकतम आनन्द देने वाला सिद्ध कर सके । वेन्थम ने न्याय 
के विचार को तिलांजलि दे दी है, अतः शासक के ऐसे कार्यं कभी अन्यायपूर्ण नहीं हो 
सकते हैं। इस दशा में अल्पसंख्या का सुख बहुसंख्या के सुख से दवा रहेगा | वेन्थम के 
सिद्धान्त में अल्पसंख्या के पास बहुसंख्या के अन्याय और अत्याचार से परित्राण पाने का 
कोई मार्ग नहीं है हेलोबेल ने यह ठीक ही लिखा है कि यह बहुमत के श्रत्याचार को 
प्रोत्साहित करने वाला तथा स्थायी बताने वाला है । 

(७) dam को एक मौलिक भूल यह भी हे कि वह केवल आनन्द की प्राप्ति 
पर बल देता है और यह भूल जाता है कि मनुष्यों के आनन्दों की इच्छा और सुखों की 
तृष्णा कभी पूरी नहीं हो सकती है। हम अपनी इच्छाओं को जितना पूरा करते हैं, ये उतनी 
ही बढ़ती चली जाती हैं। अतः बुद्धिमान्‌ व्यक्ति सच्चे सुख की प्राप्ति के लिए इच्छाओं के 
दमन और संग्रम का मार्ग अवलम्वन करना श्रेयस्कर समझते हैं । अपनी इच्छाओं व सुखों 
को पूरा करने से हम उनके दास बन जाते हैं। अतः वेन्थम का सुख-प्राप्ति का सिद्धान्त 
मौलिक रूप से मिथ्या है। 

(८) उपयोगितावाद को विचारधारा का आधार सनोविज्ञान तथा नीतिशास्त्र | 
की आग्त एबं गलत घारणाएँ हैं। बेन्थम मानव-प्रकृति को कोरा सुखवादी मानता हुआ | 
उसकी मानसिक रचना का सही रूप हमारे AAT नहीं रखता है । वह मनुष्य को घोर | 
स्वार्थी तथा केवल अपने सुख के लिए प्रयत्न करने वाला मानता है। किन्तु मनुष्य | 
स्वार्थी ही नहीं, अपितु परोउकारी भी है; वह अपने लिए नहीं, किन्तु दूसरों के लिए | 
| जीता है। वह केवल सुख की भावना से नहीं, अपितु परोपकार, देश-प्रेम, वलिदान, 
शं त्याग और तपस्या की भावनाओं से प्रेरित होकर कार्य करता है । 

(९) चेन्यस समाज श्रोर समुदाय की पृथक्‌ सत्ता नहीं मानता हुँ, वह इसे | 
व्यक्तियों का समूह मात्र मानता है। जिस प्रकार विभिन्न अणुओं से किसी वस्तु का | 
निर्माण होता है, इनसे पृथक्‌ उसकी कोई स्वतन्त्र सत्ता नहीं है, वैसे ही बेन्थम समाज को 
व्यक्तियों के समूह से भिन्न नहीं मानता है। किन्तु समाज केवल व्यक्तियों का पुंजमा त्र | 
नहीं है, अपितु वह विकसित होने वाली एक संस्था है । | 

(१०) उपथोगितावाद का ध्येय श्रविकतम व्यक्तियों के लिए ग्रधिकत म सुख 
प्राप्त करना हे, किन्तु यह सम्भव नहीं प्रतीत होता है | सुख व्यक्तिगत अनुभव की वस्तु 

वह सबके लिए एक जैसा नहीं हो सकता | इस दशा में एक सामान्य सुख और सामान्य 
आनन्द की कल्पना कसे की जा सकती है ? सुख वैयक्तिक है, अतः एक सामान्य सुख या 
आनन्द की कल्पना ठीक प्रतीत नहीं होती है। 

(११) बेन्थम का सिद्धान्त ताकिक दृष्टि से भी दोबपूणं है। जेम्स मिल ते 

थम का समर्थन करते हुए कहा है कि आनन्द ही एकमात्र वांछित या चाही जाने वाली 
वस्तु है, अतः आनण्द एकमात्र वांछनीय (0९५11901९0) वस्तु है। उसका यह तक है कि 
क्योंकि देखी और सुनी जाने वाली वस्तुएँ एकमात्र दर्शनीय और श्रवणीय वस्तुएँ हैं, इसी 
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प्रकार चाही जाने वाली वस्तुऐ वांछतीय हैं। यदि खाद्य वस्तु वही है जो खाई जाए, 
तो वांछनीय वस्तु वही है जो चाही जाए। वस्तुत: यह तके श्रान्त है और मिथ्या सादृश्य 
पर आधारित है, क्योंकि दर्शनीय तथा खाद्य का अर्थ हे--जो देखा जा सके तथा खाया 
जा सके | यह बिशुद्ध रूप से भौतिक विचार है, किन्तु वांछतीय का अर्थ है--जो चाहा 
जाने योग्य हो, अत: वांछनीथ शब्द में नीतिशास्त्र का विचार निहित है । चाही जाने योग्य 
वस्तु केवल वही नहीं है, जिसके लिए हम इच्छा करते हैं, वह खाद्य और दर्शनीय वस्तुओं 
से सबसे भिन्न है। हमारी इच्छाएँ नाना प्रकार की होती हैं, इनमें परस्पर संघर्ष होता 

है। नीतिशास्त्र की आवश्यकता इपीलिए है कि वह हमें दो प्रकार का ज्ञान करा सके । 

पहला तो यह है कि वह हमें ऐसी कसौटी दे सके जिससे अच्छी-बुरी इच्छाओं का निर्धारण 

किया जा सके तथा दूसरा यह कि प्रशंसा एवं निन्दा के साधनों से अच्छी इच्छाओं को 

प्रोत्साहित एवं बुरी इच्छाओं को निरुत्साहित किया जा सके । मनुष्य प्रायः स्वार्थी, 

अज्ञानी, अदूरदर्शी होते हैं। उनकी अपनी वैयक्तिक इच्छाओं तथा सामाजिक हित में 
विरोध हो सकता है, इसका निराकरण नीतिशास्त्र से होता है। उपयोगितावाद इसकी 

उपेक्षा करता है। 

(१२) बेन्थम के मत का एक बड़ा दोष यह हे कि वह समाज को केवल 
व्यक्यों का समूह मात्र मानता है और इस विषय में घोर व्यक्तिवादी (individualistic) 
है । इसके अनुसार जिस प्रकार पदार्थ अणुओं के संयोग से बनते हैं, उसी प्रकार समाज 
व्यक्तियों के संयोग से बनता है। व्यक्तियों के अतिरिक्त समाज की कोई पृथक्‌ सत्ता 
या व्यक्तित्व नहीं है । इसे समाज तथा राज्य का अणुवादी (atomistic) विचार कहा 
जाता है । इसके अतुसार समाज का निर्माण करने वाले व्यक्तियों के जीवतों, उद्देश्यों 
तथा प्रयोजनों से पृथक्‌ समाज का अपना कोई जीवन, उद्देश्य या प्रयोजन नहीं है, 
समष्टि की कोई स्वतन्त्र सत्ता नहीं है, वह इसको बनाने वाले व्यक्तियों का योगफल 
मात्र है। अतः यह कहा जाता है कि उपयोगितावादियों का दृष्टिकोण यह है कि जंगल 
पेड़ों का समूह मात्र है, उससे पृथक्‌ नहीं है । ये सावयव (organic) सिद्धान्त मानने 
वालों की भाँति राज्य और समाज का स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं मानते। इसका यह परि- 
णाम हुआ है कि वे व्यक्ति और राज्य के पारस्परिक सम्बन्धों का यथार्थ निरूपण नहीं 
कर सके, इनमें एक झूठा उग्र विरोध समझते रहे। उनका यह मत था कि राज्य के 
कानून व्यक्ति की स्वतन्त्रता को मर्यादित करने वाले हैं, अतः व्यक्ति की स्वाधीनता 
की रक्षा के लिए वे मुक्तद्वार (laissez faire) की या राज्य द्वारा न्यूनतम हस्तक्षेप की 
नीति को आदर्श मानते थे। उनकी दृष्टि में, फ्रीमेन के शब्दों में, सबसे अच्छी सरकार 
वही है, जो कप-से-कम शासन करती है (That government is the best which 
governs the least) | बाकर ने यह ठीक ही लिखा है कि बेन्थम ने यह सिद्धात उस समय 
प्रतिपादित किया था, जब योरोप की विभिन्न सरकारें अपने अत्यधिक प्रतिबन्धों और 
नियमों से व्यापार एवं उद्योग का गला घोंट रही थीं, कानून सामन्तवादी व्यवस्था के 
प्रबल पोषक थे और योरोप की सरकारों पर कुटिल स्वार्थ रखते वाले व्यक्तियों का 
प्रभुत्व था । उस समय बेन्थम ने राज्य के अत्यधिक हस्तक्षेप और त्तियमों का विरोध 
करके वास्तव नें एक महान्‌ सेवा की। किन्तु १९वीं शताब्दी में औद्योगिक क्रान्ति की 
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प्रगति बढ़ने से परिस्यितियाँ बदल गई, उस समय समाज का हित इसी 4 प्रतीत होता 
था कि वह मजदूरों का शोषण करने वाले तथा उनसे पशुओं की भाँति SS वाले 
पंजीपतियों की स्वतन्त्रता पर कठोर प्रतिबन्ध लगाए। उस समय राज्य और व्यक्ति की 
स्वतस्त्रता में विरोध का वेन्थम का उपर्युक्त सिद्धान्त सर्वथा मिथ्या और शान्तिपूर्ण 
प्रतीत होने लगा । इसके स्थान पर ग्रीन ने नवीन परिस्थितियों के अनुरूप आदर्शवाद 
(Idealism) के नूतन सिद्धान्त का प्रतिपादन किया | क 

(१३) बेन्थम के उपयोगितावाद का एक यह भी दोष है कि यह्‌ केवल शासन 
(Government) विषयक सिद्धान्त है, राज्य के सम्बन्ध में यह सवथा मान ह । लेया 
ने राज्य और सरकार में कोई अन्तर तहीं माना, क्योंकि उपयोगितावाद प्रधान रूप से 
व्यक्ति द्वारा सुख-प्राप्ति के लक्ष्य पर बल देता है, वह मनुष्य के और राज्य के 
पारस्परिक सम्बन्धों का कोई विश्लेषण या विवेचन नहीं करता, वह केवल इतना ही 
कहता है कि राज्य को न्यूनतम हस्तक्षेप करना चाहिए | इसके अतिरिक्त वह राज्य के 
सम्बन्ध में विस्तृत सिद्धान्तों का प्रतिपादन नहीं करता । राजनीतिक चिन्तन की दृष्टि से 
राज्य के सिद्धान्तों का विवेचन न करना उसकी एक बड़ी कमी है। 

(१४) बेन्थम की विचारधारा का एक बड़ा दोष यह भी है कि वह स्वतन्त्रता 
या समानता को कोई महत्व नहीं देता। उसके मतानुसार कानून का प्रधान लक्ष्य सुरक्षा 
(security) प्रदान करता है। सुरक्षा सामाजिक जीवन तथा मानवीय सुख के लिए 
परम आवश्यक है। समानता के सिद्धान्त का पालन उसी हद तक होना चाहिए, जहाँ 
तक इससे सुरक्षा को कोई वाधा नहीं पहुँचती हे । स्वतन्त्रता कानून का प्रधान विषय 
नहीं है। उसे सुरक्षा का ही अंग समझना चाहिए | वह समानता और स्वतन्त्रता का नारा 
बुलन्द करने वाली फ्रेंच राज्यक्रान्ति से पूर्व होनेवाले यो रोप के लोकोपकारी(९॥९४०।९॥४) 
निरंकुश राजा--सम्राट्‌ फ्रांसिस और रूस की रानी केथेराइन का प्रशंसक था । फ्रांस 
के क्रान्तिकारियों ने जब 'मानवीय अधिकारों का घोषणापत्र ' प्रकाशित किया तो बेन्थम 
ने यह कहा कि इन अधिकारों को केवल तीन श्रेणियों में वाँटा जा सकता है--(१) पहली 
श्रेणी के अधिकार दुर्बोध और अबुद्धिगम्य हैं। (२) दूसरी श्रेणी के अधिकार मिथ्या हैं। 
(३) तीसरी श्रेणी के अधिकार अबुद्धिगम्य और मिथ्या दोतों हैं । समानता के बारे में 
उसका बिचार था कि यह्‌ हिसा से स्थापित की जा सकती है और इसे हिसा से ही समाज 
में बनाए रखा जा सकता है। बेन्थम के ये विचार वर्तमान युग में किसी को भी ग्राह्य और 
उचित नहीं प्रतीत हो सकते । 

उपर्युक्त आलोंचनाओं से स्पष्ट है कि वेन्यम के उपयोगितावाद का दार्शनिक 
आधार और मनोविज्ञान अपर्याप्त, अयथार्थ और श्राच्तिपूर्ण था । इसमें मानवीय कार्यों 
के एकमात्र मूल प्रेरक हेतु सुख की प्राप्ति तथा दुःख के निवारण की कामना को मानता 

यचा हा भौतिक तथा एकांगी दृष्टिकोण था । इसकी सुखों की मात्रा को नापने 
की पद्धति अत्यन्त दोषपु्णं थी । इसमें सुखो के स्वरूप पर और व्यक्तियों की रुचियों पर 
ध्यान नहीं दिया गया था । इससे राज्य में बहुमत को अल्पमत पर मनमाना अत्याचार 
करने की a छूट मिल गई थी । इसमें व्यक्ति की समानता और स्वतन्त्रता के मौलिक 
अधिकारों की उपेक्षा की गई थी तथा व्यक्ति और समष्टि के हित के समन्वय की कोई 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar क | 


FR 


=a by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


जेरेमी बेन्थम १६ 


व्यवस्था नहीं की गई थी। यह सिद्धान्त बड़ा अस्पष्ट, अपूर्ण, गड़बड़, अव्यवस्था तथा 
भ्रान्ति उत्पन्न करने वाला था | 


बेन्थम की देन और महत्व 


किन्तु इन दोषों के होते हुए भी इसका राजनीतिक चिन्तन की विचारधारा 
में बड़ा महत्वपूर्ण स्थात है। वेन्थम मौलिक अथवा उत्कृष्ट कोटि का विचारक नहीं था। 
वेपर के शब्दों में, “उसने ज्ञान का सिद्धान्त लॉक तथा ह्यूम से ग्रहण किया, सुख-दुःख 
का सिद्धान्त हेल्वेशियस से लिया, सहानुभूति और प्रतिकूल भावना का सिद्धान्त ह्यूम 
से लिया, उपयोगिता का विचार कई अन्य लेखकों से लिया | उसमें मोलिकता का 
अभाव था । फिर भी राजनीतिक चिन्तन के इतिहास के क्षेत्र में अपनी विशिष्ट देनों 
तथा प्रभाव के कारण वह विशिष्ट स्थात रखता है। वह एक क्रियात्मक सुधारक था, 
उसने उस समय की सामाजिक बुराइयों की ओर लोगों का ध्यान खींचा, जनता के हित 
के लिए विभिन्न प्रकार के सुधारों के लिए प्रबल आन्दोलन किया और उसके तथा उसके 
शिष्यों के प्रयास से अनेक क्षेत्रों में सुधार हुए । उसके विचार भले ही परस्पर-विरोधी 
और अस्पष्ट हों, किन्तु इनसे राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र में नवीनता, स्पष्टता ओर 
मौलिकता आई | अतः बेन्थम के विचारों में मौलिकता तथा स्पष्टता न होने पर 
भी, उसने राजनीतिक चिन्तन में कई नई देनें तथा मौलिक प्रवृत्तियाँ आरम्भ कीं। 
विभिन्न क्षेत्रों में उसका असाधारण प्रभाव उल्लेखनीय है । उसकी महत्वपूर्ण देने 
निम्नलिखित हैं-- 

(१) उसकी पहली देन उपयोगितावाद के दार्शनिक सम्प्रदाय की स्थापना और 
इसे वेज्ञानिक रूप प्रदान करना है ।! उसी के प्रयत्नों से इसने एक शास्त्रीय और ब्रिटिश 
राजनीति पर प्रभाव डालने वाले दार्शनिक उग्र सुधारवाद का रूप धारण किया | बेन्थम 
ने पुराने सिद्धान्तों का अद्भुत सम्मिश्रण करते हुए इससे समाज-सुधार को सम्पन्न 
करने वाले प्रभावशाली साधन का आविष्कार किया | यह वेन्थम की सर्वथा नवीन ओर 
मौलिक देन थी। 

(२) उसको दुसरी देन राज्य के कायं और उद्देश्य के सम्बन्ध में एक नए 
सिद्धान्त का बिकास था। उसके मतानुसार राज्य का लक्ष्य अधिकतम लोगों को अधिक- 
तम सुख पहुँचाना है। भले ही इस सुख को निश्चित करने में अनेक व्यावहारिक कठि- 
नाइयाँ हों, किन्तु यह अपने-आपमें एक क्रान्तिकारी सिद्धान्त था। इसने यह घोषणाः 
की कि राज्य मनुष्य के लिए है, न कि मनुष्य राज्य के लिए है। उसने इस वात पर 
बल दिया था कि केवल उसी राज्य को उत्तम माना जा सकता है, जो अपने प्रजाजनों 
का हित सम्पादित करे। वेन्थम ने कहा था कि समाज का निर्माण करने वाले व्यक्तियों 


1. मिलाइए मॅक्सी का कथन-“The idea of utility was of ancient and 
wellknown lineage; Bentham did not discover it....What he and his 
followers did was to equip it with the paraphernalia of science.” 

—Political Philosophies, p. 487, 
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३० प्रमुख राजनीतिक विचारक 


के हित में ही समाज का हित है। बेपर ने राजनीतिक सिद्धान्त के क्षे त्र में वेन्यम को 
सबसे बड़ी देन यह मागी है। a 
(३) वेन्यम की तीसरी बड़ी देन कानूनों के सुधार के क्षेत्र में थी । वह प्रधान- 
रूप से तत्कालीन कानूनों के व्यावहारिक सुधार के लिए प्रचण्ड आन्दोलन करने वाला 
था, यह उसके जीवन का प्रधान लक्ष्य था । इस क्षे त्र में उसके अमिट प्र भाव का उल्लेख 
करते हुए सर हेनरी मेन ने लिखा था कि “वेन्थम के समय में होने वाले मुझे किसी एक 
भी ऐसे कानूनी सुधार का ज्ञान नहीं है, जिसका मूलस्रोत उसे न बताया जा सकता ait 
बेन्थम यद्यपि इंगलिश कानूनों की संहिता (Code) बनाने के उद्देश्य में सफल नहीं हुआ, 
किन्तु उसने इनके भीषण दोषों को प्रदर्शित करके कानूनी सुधार की महत्वपूर्ण प्रक्रिया a 
। का श्रीगणेश किया । उससे पहले पालियामेण्ट aga कम कानून बनाती थी, उसके 
| आन्दोलन ने इसकी निष्क्रियता को समाप्त किया और सभी क्षेत्रों में सुधार के लिए 
कानन बनाने के उस नवयुग का आरम्भ किया, जो अब तक चल रहा है । फौजदारी 
कानून और क्रूर दण्ड-विधान को मानवीय बनाने तथा संशोधित करने के क्षेत्र में तथा 
| जेलों की दशा सुधा रने के सम्बन्ध में उसके स्मरणीयं कार्य का पहले उल्लेख किया जा 
चुका है । इस क्षेत्र में इतना अधिक कार्य अब तक किसी अन्य व्यक्ति ने नहीं किया था । 
उसके प्रयत्न से कानून में सरलता, सुवोधता और स्पष्टता आई | उसने कानून के 
मौलिक सिद्धान्तो के चिन्तन में तथा न्याय के प्रशासन के सुधार में बहुत बड़ा कार्य 
किया । कानूनों के संहिताकरण पर वेन्थम द्वारा बल दिया जाने के कारण १९वीं 
शताब्दी में अनेक देशों में कानूनी संहिताएँ बनाई गई । उसने पालियामेण्ट के सुधार पर 
बल दिया और १८३२ में उसकी मृत्यु के वर्ष में पालियामेण्ट का पहला सुधार कानून 
पास हुआ । इसके वाद ब्रिटिश संसद्‌ के सुधार के लिए आन्दोलन करने वाले सभी 
hy व्यक्ति उससे यह प्रेरणा पाते रहे | चाटिस्ट आन्दोलन ने येन्थम द्वारा प्रस्तावित गुप्त 
||| मतदान प्रणाली और पालियामेण्ट के वाषिक चुनावों पर बय दिया । बेन्थम के इस क्षेत्र 
| के कई सुधार--स्त्रियों का मताधिकार, प्रतियोगिता परीक्षाओं द्वारा सरकारी पदों 
। पर नियुक्ति, गुप्त मतदान प्रणाली क्रियात्मक रूप धारण कर चुके हैं; किन्तु पालियामेण्ट 
| के वाषिक निर्वाचन, राजतन्त्र की तथा लार्डसभा की समाप्ति और संसद्‌ द्वारा प्रधान- | 
मन्त्री के चुनाव के सुधार स्वीकार नहीं हुए । दरिद्र सहायता कानून (Poor Law) के 
सुधार तथा सार्वजनिक स्वास्थ्य और सफाई की व्यवस्था के कानूनों को बनवाने का 
श्रेय बेन्थम को है। इन कानूनों का निर्माता एडविन चेडविक उसका पट्ट शिष्य था | 
उसने बच्चों और पशुओं की रक्षा के लिए कानून वनवाए, नौचालन कानूनों के और 
सुदखोरी के विरुद्ध कानून को रद्द कराया, ट्रेड यूनियनों को वैध बनाने वाले १५९४९५ = 
के संघ बनाने के कानूनों (Combination Acts) में उसका बड़ा भाग था | उसके प्रयत्न 
से ही सीमित दायित्व के तथा धामिक अनहँताओं के निवारण के कानून बने | उसने इस 
सिद्धान्त को सवेमान्य बताया कि राज्य को नवीन कानूनों के निर्माण से तथा पुराने 
कानूनों के संशोधन से जनता को अधिकतम सुख पहुँचाने का साधन बनना चाहिए। | 


j 1. “I do not know a single law reform effective since Bentham’s . 
Se day which cannot be traced back to his influence.’ —Maine. 
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सुधारों के क्षेत्र में वैन्थम के उपयोगितावाद का न केवल इंगलैण्ड पर, अपिल 
भारत पर भी प्रभाव पड़ा। सुप्रसिद्ध भारतीय गवर्नर-जनरल लाड विलियम बैण्टिक 
वेन्थम का परम प्रशंसक तथा कट्टर भक्त था । बैण्टिक ने वेन्थम को लिखा था कि “वास्तव 

में भारत का गवर्नेर-जनरल होकर मैं नहीं जा रहा हूँ, किन्तु आप जा रहे हैं।” उसने 
वेन्थम के विचारों से ओत-प्रोत तथा प्रभावित होकर भारत में सामाजिक, राजनीतिक, 
आथिक आदि सभी क्षेत्रं में महत्वपूर्णं सुधार किए, सती-प्रथा का उन्मूलन किया, ठगी 
वन्द की, अंग्रेजी शिक्षा-पद्धति का श्रीगणेश किया तथा भारतीय कानूनों के संहिताकरण 
का प्रयत्न आरम्भ किया । 

(४) राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र में बेन्थम की चौथी देन कानून और 
प्रभुसत्ता के बिचार थे। वेन्थम से पहले कानून को 'वुद्धि' (reason) अथवा प्रकृति 
(nature) का रहस्यर्पार दूर्ण आदेश माना जाता था । किन्तु बुद्धि और प्रकृति दोनों का 
स्वरूप अनिश्चित और अस्पष्ट था । वेन्थम ने कानून के इस गहन और अस्पष्ट स्वरूप के 
स्थान पर एक अत्यन्त सरल और स्पष्ट मत का प्रतिपादन किया । इसके अनुसार 
कानून एक ऐसी सत्ता का आदेश है, जिसकी आज्ञाओं का पालन समाज स्वाभाविक 
रूप से करता रहता हे | ऐसी आज्ञाओं को प्रसारित करने और पालन कराने की शक्ति 
अथवा अधिकार प्रजा द्वारा स्वाभाविक रूप से आज्ञापालन का परिणाम था, अतः 
कानून आज्ञापालन को स्वाभाविक रूप से कराने वाली शक्ति की इच्छा की अभिव्यक्ति 
मात्र है AC TAIT इस सर्वोच्च इच्छा का सामर्थ्य, गुण एवं योग्यता है। यह 
सर्वोच्च इसलिए है कि इसके आदेशों का पालन अन्य व्यक्तियों के आदेशों की अपेक्षा 
अधिक स्वाभाविक रूप से होता है। वेन्यम के मतानुसार मानवीय मामलों में केवल 
मनुष्य की ही इच्छाओं का निर्धारण किया जा सकता है, अतः प्रभुसत्ता केवल Vai ऐसे 
निश्चित मानवीय उच्च व्यक्ति में ही रह सकती है, जिसके आदेशों का निरन्तर स्वाभा- 
विक रूप से पालन होता रहे । इस दृष्टिकोण के अनुसार शासन करने के अधिकार का 
तथा वशवर्ती बने रहने के कत्तंग्य का मूल स्रोत बुद्धि या प्रकृति के नियम नहीं थे, 
अपितु मानव के संगठन बनाकर रहने का सरल एवं सामान्य लक्ष्य था। राज्य के आदेश 
का पालन कोई नैतिक या धार्मिक कर्तव्य नहीं था। बेन्थम ने मेकिथाबेली की भांति 
राजनीति और नैतिकता का सम्वन्धःविच्छेद किया । वह प्रजा के आज्ञापालन के कत्तव्य 
और विद्रोह के अधिकार का नैतिकता से कोई सम्बन्ध नहीं मानता था । प्रभुसत्ता एक 
प्राकृतिक घटना थी । प्रजा को राजा की आज्ञा का पालन कब तक करना चाहिए और 
कब विद्रोह करना चाहिए, इसका आधार उपयोगिता का सिद्धान्त था । 

बेन्थम को इस बात का श्रेय प्राप्त है कि उसने कानून और प्रभुसत्ता पर विचार 
करके सर्वप्रथम विधिशास्त्र (Jurisprudence) के मौलिक सिद्धान्तं की मीमांसा और 
विवेचना आरम्भ की । सैबाइन ते लिखा है कि बेन्थम का विधिशास्त्र केवल उसकी ही 
'सबसे बड़ी कृति नहीं है, अपितु यह १९वीं शताब्दी की एक अधिकतम उल्लेखनीय बौद्धिक 
उपलब्धि है | 

(५) उपयोगिताबाद की पांचवीं देत भ्रतेक महत्वपूर्ण मध्यकालीन राजनीतिक 
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२२ प्रमुख राजनीतिक विचारक 


विचारों की कड़ी श्रालोचना AIT प्रबल खण्डन था । TTA से पहले राजनीतिक क्षेत्र में 
सामाजिक अनुबस्ध (Social Contract) के सिद्धान्त का साम्राज्य था । राज्य सुदूर है 
स्मरणातीत समय में, इतिहास के उषाकाल में हुए एक समझौते का परिणाम समझा 
जाता था । वेन्थम ऐसे किसी काल्पनिक भूतकालीन समझौते को नहीं, अपितु प्रजाजनों | 
द्वारा स्वाभाविक रूप से वर्तमान समय में आज्ञापालन को राज्य का आधार मानता था | | 
मनुष्य आज्ञा का पालन उपयोगिता के आधार पर करते हैं, उन्हें इससे जो सुख और 
लाभ प्राप्त होते हैं, वे आज्ञाभंग के दुष्परिणामों की अपेक्षा अधिक उपयोगी तथा लाभप्रद 
हैं। इसके अतिरिक्त उसने उस समय प्रचलित सभी प्रकार के अधिकारों का खण्डन करके 
म! क्रालीन राजनीतिक विचारधारा के कूड़े-कचरे को साफ किया; रहस्यवादी विचार- — 
धा शओं और अमूर्त काल्पनिक विचारों के जाल को छिन्न-भिन्न किया । उस समय एक 
ओर रूढिवादी विचारक दैवी अधिकार का, सामन्ती अधिकार ८, ऐतिहासिक परम्प- 
राओ द्वारा प्राप्त होने वाले अधिकार का, सामाजिक समझोते से प्राप्त होने वाले 
अधिकार का समर्थन कर रहे थे; दूसरी ओर क्रान्तिकारी एवं उग्र विचारक मनुष्य के 
प्राकृतिक अधिकारों पर बल दे रहे थे । उसने इन दोनों विचारधाराओं को समान रूप से 
Saar और श्रात्तिपूर्ण बताया । उसने कहा कि किसी को न तो शासन करने का अधिकार 
है और न ही किसी को स्वतन्त्र होने का अधिकार है, वास्तविक तथ्य तो राज्य की शक्ति 
का है, हमें इसे शक्तिशाली बनाने वाले कारणों और परिस्थितियों पर विचार करना 
चाहिए | समझदार राजनीतिज्ञों का कार्य इस शक्ति के स्वरूप एवं नियमों के रहस्यों 
को समझते हुए इसका प्रयोग मानवीय सुख की वृद्धि के लिए करना चाहिए। उसका 
वास्तववाद (Realism) एवं अनुभववाद पर आधारित राजनीतिक शक्ति का सूक्ष्म 
विश्लेषण और विवेचन मध्यकालीन रहस्यवाद के अन्धकार में उलझी विचारधारा में 
एक नए आलोक की किरण था । डनिग ने यह सत्य ही लिखा है कि फ्रच क्रान्ति के समय | 
का समूचा दर्शन अस्पष्टता और गड़बड़ी से भरा हुआ है, बेन्थम ने इस स्थिति पर तीव्र > 
प्रकाश डाला | उसने क्रान्तिकारी तथा रूढिवादी विचारधाराओं की धज्जियाँ उड़ाई। | 
इसमें कोई सन्देह नहीं कि वेन्थम के उपयोगितावाद पर भी प्रबल आक्रमण किए गए हैं, 
किन्तु यह वात निविवाद है कि यह सिद्धान्त एक भीषण बाढ़ की तरह था । यह अपने | 
साथ अठा रहवीं शताब्दी के राजनीतिक चिन्तन के कूडा-करकट को तथा वैज्ञानिक 
चिन्तन की अनेक बाधाओं को बहाकर ले गया | 
(६) बेन्थम की छठी।देन इंगलिश राजनीतिक जीवन में स्थिरता की प्रवृत्ति 
| को बढ़ाना था। फ्रेंच राज्यक्रान्ति के बाद से योरोप में क्रान्तियों की बाढ़ आ गई थी; | 
। १६वीं शताब्दी में अधिकांश देशों में ऋत्तियों द्वारा समाज में मौलिक, उग्र एवं क्रान्ति | 
| कारी परिवर्तेन किए गए । किन्तु बेन्थम ने शने-शनैः सुधार करके ब्रिटिश राजनीति को 
क्रान्तियो से सुरक्षित बनाया, इंगलिश लोगों को इस बात का विश्वास कराया कि सुधार 
क्रान्ति की अपेक्षा अधिक वांछनीय और स्पृहणीय है, यद्यपि उस समय ग्लैडस्टन कहा 
करता था कि कोई भी महान्‌ उद्देश्य भावावेश के बिना पूरा नहीं हो सकता । वेपर के 
कथनानुसा र, “उन दिनों ब्रिटिश कामन्स सभा में ऐसे पाशविक कोलाहलपुर्ण संघषं होते 


थे कि इन्हें ४० गज की दूरी से सुना जा सकता था, किन्तु बेन्थस के सुधारों के कारण 
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जेरेमी बेच्थम 


्रग्रेज यह सम गए कि सभी विवादास्पद प्रइनों का सवाधान शान्तिपूर्ण रीति से होना 


चाहिए, सिरों को फोड़ने के स्थान पर इन्हें गिन लेना कहीं अधिक अच्छा है।” 


(७) बेन्थम की सातवीं महत्वपूर्ण देन राजनीतिश्ञास्त्र के क्षेत्र में अनुसन्धान 
और गवेषणा को प्रवृत्ति को महत्व देना था। आजकल यह प्रवृत्ति सव राज्यों के लिए 
आवश्यक मानी जाती है । एवेन्स्टाइन ने इसे विधानपालिका, न्यायपालिका और कार्य- 
पालिका के तीन अंगों के समान महत्व रखने वाला चौथा अंग बताया है। राज्य सभी 
योजनाओं, कार्यो और नीतियों का निर्धारण करने से पहले इनके सम्वन्ध में सब प्रकार 
का आवश्यक अनुसन्धान और विचार-विमर्श करते हैं, विवादास्पद प्रश्नों की जाँच के 
लिए समितियाँ और आयोग नियुक्त किए जाते हैं, इनके द्वारा सम्बद्ध समस्याओं की 
पूरी जाँच और अनुसन्धानों के वाद ही नीति निश्चित की जाती है। आजकल यह पद्धति 
सर्वथा स्वाभाविक प्रतीत होती है, किन्तु बेन्थम से पहले ऐसी कोई पद्धति नहीं थी। उस 
समय उत्तम शासन पुरानी परम्परा, सामान्य बुद्धि और अन्तःप्रेरणा के आधार पर 
किया जाता था, किन्तु बेन्थम ने इस वात पर बल दिया कि गम्भीर विचार एवं सम्बद्ध 
विषय पर सामग्री एकत्र करके, उसका अनुसन्धान करके, उसके आधार पर ही नीति 
निश्चित होनी चाहिए । वह सावेजनिक नीति के प्रश्नों के सम्बन्ध में गत्रेषणात्मक पद्धति 
लागू करने वाला पहला आधुनिक लेखक था | 

(=) अनुभववाद--इस पद्धति को लागू करते हुए वेन्यम ने जिस अनुभववादी 
(Empirical) तथा आलोचनात्मक पद्धति का श्रीगणेश किया, वह भी उसकी अपुर्व 
देन है । राजनीतिशास्त्र में उपयोगिता का सिद्धान्त नई वस्तु न थी, पाँचवीं शताब्दी 
Ro Jo के सोफिस्ट यूनानी विचारक इस सिद्धान्त का प्रतिपादन कर चुके थे । 'अधिकतम 
संख्या के अधिकतम qa’ के सिद्धान्त का आविष्कार उससे पहले हचेसन द्वारा हो चुका 
था। बेन्थम की .नवीनता दर्शनशास्त्र के अनुभववाद को तथा आलोचनात्मक पद्धति को 
राजनीति, शासन और कानून के क्षेत्र में लागू करना था | 

उपयोगितावाद के मौलिक सिद्धान्त और प्रमुल तत्व--(१) अधिकतम 
व्यक्तियों का अधिकतम सुख--उपयोगितावाद का आधार उपयोगिता का सिद्धान्त है। 
इसके अनुसार उपयोगिता राज्य के सभी कार्यों का आधार होना चाहिए | उपयोगिता 
की कसोटी अधिकतम व्यक्तियों का अधिकतम हित (greatest good of the greatest 
number) है । इस विचारधारा में यह माना जाता है कि राज्य के सभी कार्यं उपयो- 
गिता पर आश्रित होने चाहिएँ। जिन कार्यों से राज्य के अधिकतम व्यक्तियों का कल्याण 
हो सके, उन्हीं कार्यों को राज्य द्वारा किया जाना चाहिए । उपयोगिता को इस प्रकार 
मानवीय जीवन का आधार मानकर जिस राजनीतिक सिद्धान्त का निर्माण किया गया 
है, उसे उपयोगितावाद कहते हैं। डेविडसन ने इसका लक्षण करते हुए कहा है, “यह 
मानव-जाति के कल्याण में अभिरुचि का प्रतिनिधित्व करता हैं; बौद्धिक सिद्धान्तो के 


' आधार पर मानव-जीवन की परिस्थितियों को सुधारने के लिए व्यावहारिक प्रयास 


करने के लिए कटिबद्ध है और प्रभावशाली राजकीय कानूनों द्वारा जनता की स्थिति को 
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२४ प्रमुंखं राजनीतिक विचारकं 


ऊँचा उठाना चाहता है।? 

(२) उपयोगितावाद का मूल सावंभोम सुखवाद (Universal Hedonism) 
का सिद्धान्त है--उपयोगिता का अर्थ किसी वस्तु का कोई प्रयोजन पूरा करना अथवा 
उपयोगी होना है। इस दृष्टि से पानी और खाना उपयोगी हैं, क्योंकि यह हमारी प्यास और 
भूख के प्रयोजन को पूरा करते हैं। उपयोगितावादी इसका अर्थ सुख करते हैं और उस 
पदार्थ या कार्य को उपयोगी समझते हैं जो हमें सुख देता है और हमारा कल्याण करता है। 
ऐसे सभी कार्य उपयोगी हैं जिनसे मनुष्य के सुख में वृद्धि होती हे और उसका कल्याण होता 
है । इसीलिए डेविडसन ने इसका लक्षण करते हुए यह लिखा है, “उपयोगिता कल्याण है, 
और इस कल्याण में मनुष्य को सुखी बनाने वाले सव प्रकार के तत्वों का समावेश होता 
ait 

उपयोगितावाद सुखवादी सिद्धान्त हे और यह मानकर चलता है कि मनुष्य 
सदा सुख की प्राप्ति और दुःख के निवारण का प्रयत्न करता है। सुखवाद का सिद्धान्त 
बेन्थम से बहुत पहले से प्रचलित था । प्राचीन भारत में चार्वाक लोगों ने इस पर बहुत वल 
दिया था और कहा था कि मनुष्य को चाहिए कि वह जव तक जीवित रहे तव तक किसी- 
न-किसी प्रकार से सुख पाने का प्रयत्न करता रहे, भले ही इसके लिए उसे कर्ज लेना पड़े।3 
प्राचीन यूनान में एपीक्योरस जैसे दार्शनिकों ने 'खाओ पीओ, मौज करो! के सिद्धान्त का 
प्रचार किया भा । किन्तु वेन्थम द्वारा प्रतिपादित सुखवाद का सिद्धान्त यूनानी सुखवाद 
(Greek Hedonism) से एक अंश में मौलिक रूप से भिन्न है। चार्वाक और यूनानी 
व्यक्ति द्वारा सुख की प्राप्ति पर बल देते थे, इसलिए उनका सुखवाद वैयकितक या 
नहंवादी (Egoistic) सुखवाद था | किन्तु बेन्थमका सुखवाद केवल एक व्यक्ति के सुखपर 
नहीं, अपितु लगभग सभी या अधिकां श व्यक्तियों के सुख पर बल देता है। यह सम्भव है 
कि एक व्यक्ति का सुख दूसरों के दुःख का कारण बने | वेन्थम ऐसे सुखवाद को स्वीकार 
नहीं करता हैं। उसके मतानुसार प्रत्येक व्यक्ति.की अपनी भलाई या सुख दुसरे व्यक्तियों 
के सुख के साथ जुड़ा हुआ है । अत: व्यक्तिं को अपने सुख में सुखी न होकर, सबके सुख 
में सुखी होने का सिद्धान्त मानना चाहिए और इस पर आचरण करना चाहिए। अधि- 
कांश अथवा समाज के लगभग सभी व्यक्तियों को सुख पहुँचाने का लक्ष्य रखने वाला 
सह्‌ ब सिद्धान्त सार्वभौम सुखवाद (Universal Hedonism) कहलाता है, और उप- 
योगितावाद इसी सिद्धान्त पर आधारित है 
० (३) अनुभवमूलक (Empirical) होना---उपयोगितावाद अनुभव पर आश्रित 
हैं । यह अनुभव को अन्तिम कसौटी समझता है और इसी के आधार पर व्यक्तियों के 


_ 1. “It represents interest in the welfare o 
practical efforts to amelior 


rational principles and to 1. 
legislation.” 


2. “The utility then is welfare f 

and welfare co 
conceivable element that goes to determine and Catt ean 
happiness. be Davidson, Political Thought in England, p. 6. 

3. “यावज्जीवं सुखं जीवेतू ऋण कृत्वा घृतं पिवेत 1” 
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सुख-दुःख का निर्धारण करता है । उसके मतानुसार हमारे ज्ञान का मूल स्रोत और 
सच्चाई का अन्तिम मानदण्ड अनुभव ही है। वेन्थम से पहले Sled और रूसो जसे 
विचारकों ने कल्पना और कोरे तर्क के बल पर राजनीतिक सिद्धान्तों की स्थापना की 
थी । बेन्थम अपने उपयोगितावाद को इस स्थूल विश्‍व की ठोस वास्तविकताओं के 
आधार पर सुप्रतिष्ठित करता है । इसे ऐसे दार्शनिक पसन्द नहीं हैं जो अपनी कुटिया 
में बैठे हुए ऊंचे विचारों की उड़ान लेने में मस्त रहते हैं। यह काल्पनिक जगत्‌ के 
स्थान पर वास्तविक जगत्‌ के मनुष्यों और स्त्रियों की समस्याओं पर, उनके अनुभवों के 
आधार पर उपयोगी तत्वों का निर्धारण करके समाज के सुधार का मार्गे प्रशस्त करना 
चाहता है | अत: एडोल्फ मेट्ज ने यह ठीक ही लिखा है कि “उपयोगितावाद का उदय 
विद्यार्थियों के प्रकोष्ठों या व्याख्यान-भवनों में इतना नहीं हुआ, जितना जीवत को 
आवश्यकताओं तथा जीवन के लिए प्रतिदिन होने वाले संघर्षो के उतार-चढ़ाव में।' 
अतः उपयोगितावाद यथार्थवादी विचारधारा है । 

(४) जनकल्याण की भावना--उपयोगितावादी जनता के सामान्य कल्याण 
और सुख की भावना से अनुप्राणित और प्रेरित थे । उनका प्रधान लक्ष्य मनुष्य को सुखी 
बनाता और मानवीय कार्यों और क्रियाकलापों का इस विधि से संचालित करना था कि 
मनुष्य जीवन में अधिक-से-अधिक आनन्द प्राप्त कर सकें | मानव-जीवन को नारकीय और 
दुःखी बनाने वाले सब प्रकार के अन्याय-अत्याचार का उपयोगितावाद प्रबल विरोध और 
व्यक्ति की स्वतन्त्रता का प्रवल समर्थन करता है । वस्तुतः उपयोगितावाद का दूसरा 
नाम मानवीय कल्याण (Humanism) हैँ | ! 

(५) सुधारवाद--उपयोगितावाद मानव-कल्याण की दृष्टि से विभिन्न क्षोत्रों 
में मनुष्य पर अत्याचार करने और उसे दु:खी बनाने वाली सभी व्यवस्थाओं में आमूल- 
चूल संशोधन करने पर बल देता है । पहले यह बताया जा चुका है कि बेन्थम ने किस 
प्रकार कानून के सभी क्षेत्रं में सुधा र प्रस्ताबित किए थे। उससे पहले न्याय को बड़े 
महंगे दामों में बेचा जाता था, छोटे-से-छोटे अपराधों के लिए मृत्यु-दण्ड जैसे भीषण 
दण्ड दिए जाते थे । जेलखानों में कैदियों के साथ अमानवीय दुर्व्यवहार किया जाता था । 
बेन्यम और उसके अनुयायियों ने तत्कालीन समाज के सर्वागीण सुधार पर बड़ा बल 
दिया । बेन्थम के प्रमुख सुधार ये थे--जेलखानों की व्यवस्था ठीक बनाता, इंगलैण्ड की 
पालियामेण्ट की भ्रष्टाचारी पद्धति का और नगरपालिकाओं की पद्धति का सुधार, 
कर्ज के लिए बन्दी बनाने की व्यवस्था की समाप्ति, गरीबों के बच्चों को आत्मनिर्भर 
बनाने के लिए प्रशिक्षण देता, गरीबों की सहायता के लिए बनाए गए कानूनों का सुधार, 
राष्ट्रीय शिक्षा की नवीन योजना, अपता कत्तव्य पालन न करने वाले सरकारी कर्म- 
चारियों की पदमुक्ति की व्यवस्था करना, कानून और च्याय के प्रशासन की व्यवस्था 
में संशोधन | वेत्थम के प्रयास से १९वीं शताब्दी में इंगलैण्ड में कातून के सभी क्षेत्रों में 
इतने अधिक सुधार हुए कि सर फ्रेडरिक पोलक ने लिखा है कि १९वीं शताब्दी में 


I. “It grew up not 50 much from the closets of students or 
from lecture rooms as from the hard necessities of life and fluctuating 
daily struggle for existence.” —Rudolf Matz, 
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अंग्रेजी कानून में हुए प्रत्येक महत्वपूर्ण सुधार का मूल वेन्थम के विचारों के प्रभाव में 
खोजा जा सकता है 0 

(६) वेधानिक पद्धति में विश्वास--उपयोगितावाद यद्यपि मनुष्य को सुखी 
बनाने के लिए सामाजिक और आथिक व्यवस्था में मौलिक परिवर्तन करना चाहता है 
किन्तु इसके लिए हिसाप्रधान रक्तरंजित क्रान्ति के उपाय को अवलम्वन करने का विरोधी 
है। वह उदारवादी होने से लोकतन्त्र में पुरी आस्था रखता है और यह मानता है कि 
लोकमत को प्रभावित करके ही इसके दवाव से सरकार को अधिकतम व्यक्तियों को 
अधिकतम सुख देने के लिए प्रेरित किया जा सकता हे । सामाजिक व्यवस्था में परिवर्तन 
और संशोधन क्रान्तिपूर्ण उपायों से नहीं, अपितु शान्तिपुर्ण साधनों और वैधानिक 
(Constitutional Means) उपायों से लाना वांछनीय 21 इस बिषय में वेपर ने 
ठीक ही लिखा है कि “बेन्थम ने ्रंग्रेजों के इस विश्वास को सुदृढ़ बनाया कि सुधार 
क्रान्ति से अत्यधिक सात्रा में बांछनीय है ।7? 

(७) राज्य और समाज का श्रम्तर--उपयोगितावादी राज्य और समाज दोनों 
को विभिन्न संस्थाएँ मानते है । वे राज्य को व्यक्तिवाद के अनुसार कम-से-कम अधिकार 
देना चाहते हैं। फिर भी सामाजिक व्यवस्था को बनाए रखने के लिए राज्य को आवश्यक 
मानते है । उनकी दृष्टि में राज्य गौण और समाज प्रधान है और उसका क्षेत्र राज्य की 
अपेक्षा अधिक व्यापक है | 

(८) प्राकृतिक अधिकारों को न मानना--उपयोगितावाद से पहले लॉक जेसे 
विचारकोंने व्यक्ति के जीने, सम्पत्ति रखने और. स्वतन्त्रता के अधिकारों को प्राकृतिक 
(Natural Rights) मानते हुए इनका प्रवल समर्थन किया था। किन्तु वेन्थम ने अनुभव- 
मूलक उपयोगितावाद को महत्व देने के कारण कोरी-कल्पना पर आधारित और बुद्धिवाद 
द्वारा समथित किए जाने वाले इन अधिकारों को बिलकुल बेहूदा बताया था और इसके 
स्थान पर उपयोगितावाद के सिद्धान्त को अपनाने पर बल दिया था | 


सारांश 


उपयोगितावाद का स्वरूप--इसके अनुसार राज्य के सभी कार्यों की एकमात्र 
कसौटी उपयोगिता होती चाहिए। राज्य को वही काम करने चाहिएँ जो उपयोगी हों। 
उपयोगी का अर्थ है सुख देने वाला। जो वस्तु हमें सुख देती है, वह अच्छी, ठीक और 
है। “राज्य का लक्ष्य अधिकतम व्यक्तियों को अधिकतम सुख पहुँचाना होना 
चाहिए ।' 
उपयोगितावाद को प्रभावशाली दर्शन का रूप देने वाले ब्रिटिश विचारक जेरेमी 
क पी ४ 


1. “Every important reform of English law duri 
century can be traced to the influence of गा र ae 
Fredrick Pollock, Quoted by Sabine, pp. 574-75, ta 
2. “Bentham ‘increased Englishmen’s 
reasonableness of Englishmen and their 
infinitely preferable to revolution,”’ 


belief in the essential 
Conviction that reform was 
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वेन्थम थे । उनके सिद्धान्तों में आवश्यक संशोधन उनके प्रमुख शिष्य जॉन स्टुअटं मिल 
ने किया | 


उपयोगितावाद की विशेषताएँ तथा मौलिक सिद्धान्त--(१) उपयोगितावाद 
का आधार सुखवाद का सिद्धान्त है। (२) राज्य का कार्य अधिकतम व्यक्तियों को 
अधिकतम सुख देना है। (३) उपयोगितावाद सुधारों का समर्थक है । (४) राज्य मानवीय 
कल्याण का साधन है, साध्य नहीं है । (५) उपयोगितावाद अनुभवमूलक तथा व्यवहारवादी 
है। (६) उपयोगितावाद संवैधानिक परम्परा का अनुसरण करता हे | (७) यह राज्य और 
समाज को पृथक्‌ संस्थाएँ मानता है । (८) यह प्राकृतिक अधिकारों को नहीं मानता हे । 

उपयोगितावाद की आलोचना--( १) उपयोगितावाद भौतिकवाद पर अत्यधिक 
बल देता है और मनुष्य को ऐसा सूअर मान लेता है जिसे गन्दगी खाने में ही आनन्द आता 
है। (२) यह नैतिक तथा मनोवैज्ञानिक दृष्टि से भ्रान्त धारणाओं पर आधारित हे । (३) 
सुखवाद की धारणा गलत है। (४) सुख की मात्रा नापना सम्भव नहीं है । (५) अधिकतम 
सुख aK अधिकतम व्यक्तियों का सुख दो अलग बातें हैं। (६) यह स्वतन्त्रता की उपेक्षा 
करता है। 


उपयोगितावाद के लाभ तथा देनें--(१) यह राज्य के कार्यों की सही परख के 
लिए आवश्यक कसौटी प्रदान करता है । (२) व्यक्ति की गरिमा तथा प्रतिष्ठा को बढ़ाने 
वाला है। (३) यह प्रभुसत्ता की समस्या को सरल बनाता है। (४) इसने इंगलेण्ड तथा 
अन्य देशों में राजनीतिक, आथिक, कानूनी, धामिक आदि सभी क्षेत्रों में महत्वपूर्ण 
सुधार करने की प्रवल प्रेरणा प्रदान की है। (५) इसने राजनीति को विज्ञान का स्वरूप 
प्रदान किया है । 


प्रश्न 


(१) उपयोगितावाद के प्रमुख तत्वों का परीक्षण कीजिए । (राजस्थान, १९७९) 

(२) जेरेमी बेन्यम के जीवन पर प्रकाश डालिए | उसके प्रमुख सिद्धान्त बया थे? 

(३) उपयोगितावाद का क्या ग्रभिप्राय है ? वह राज्य की उत्पत्ति, प्राकृतिक अधिकार भ्रोर शासन- 
पद्धति के सम्बन्ध में क्या विचार रखता है ? 

(४) उपयोगितावाद के सिद्धान्तों की आलोचना कीजिए | 

(५) उपयोगितावाद की महत्वपूर्ण देनों ग्रोर लाभों पर प्रकाश डालिए | 
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दूसरा अध्याय 
जॉन स्टुअर्ट मिल [१८०६-१८७३ ई०] 


जीबनी--उपयोगितावाद का अन्तिम प्रबल समर्थक और पक्षपोषक जेम्स मिल 
का बड़ा पुत्र जॉन स्टुअर्ट मिल था । डनिग ने यह ठीक ही लिखा है कि जेम्स मिल का जन्म 
१७७३ ई० में हुआ था और उसके बेटे जॉन मिल का देहान्त १८७३ में । इन दोनों के जन्म 
और अवसान के बीच की एक शताब्दी उपयोगितावाद के प्रादुर्भाव, विकास और ह्लास की 
शती है । जेम्स मिल वेन्थम का घनिष्ठ मित्र और प्रधान शिष्य था, उसने अपने पुत्र को 
बचपन से ही बेन्थम के आदशों के अनुसार ढालने का पूरा प्रयत्न किया, उसकी शिक्षा की 
ओर अत्यधिक ध्यान दिया । जेम्स मिल की शिक्षा के विषय में बड़ी अभिरुचि थी, उसने 
इस पर बहुत-कुछ लिखा था | वह संसार को यह प्रदशित.करना चाहता था कि बुद्धिमत्ता- 
पूर्ण रीति से दी गई शिक्षा मनुष्य को कितना योग्य बना सकती है, अतः जॉन की शिक्षा 
उसने अपने हाथ में ली, तीन वर्ष की आयु में उसे यूनानी भाषा सिखाई, आठ वर्ष की 
अवस्था में उसे लैटिन, बीजगणित और ज्यामिति का अध्ययन कराया। जब अधिकांश 
बालक स्कूल की पढ़ाई आरम्भ करते हैं, उस समय तक जॉन यूनानी भाषा में प्लेटो के 
संवाद, हिराडोटस तथा जेनोफ़न की रचनाएँ पढ़ चुका था । यद्यपि उसे राविन्सन क्रूसो के 


पढ़ने का शौक था, किन्तु उसका पिता उसे असाधारण विद्वान्‌ बनाने पर तुला हुआ था। . 


जॉन मिल ने अपनी आत्मकथा में लिखा है कि उसे बच्चों की कहानियों की पुस्तकें और 
खिलौने कभी नहीं दिए गए, ये उसे कभी-कभी सम्बन्धियों या परिचित व्यक्तियों से भेंट 
के रूप में मिलते थे। ११ वर्ष की आयु में उसे लिवी द्वारा लैटिन में लिखित “रोमन 
शासन का इतिहास" पढ़ने के लिए दिया गया । १३ वर्ष की आयु होने पर पिता ने एडम 
स्मिथ और रिकार्डो की अर्थशास्त्रविषयक पुस्तके तथा तकंशास्त्र, मनोविज्ञान आदि के 
गम्भीर एवं जटिल विषय उसे पढ़ाने शुरू किए । इस समय तक पिता ही उसका एकमात्र 
शिक्षक था, वह सुकरात की शैली में उससे प्रश्‍न पूछकर तथा उस पर कठोर नियन्त्रण 
और अनुशासन रखकर उसे अधिक-से-अधिक योग्य बनाने का प्रयत्न कर रहा AT | 
१४ वर्ष की आयु में उसे बेन्थम के छोटे भाई सर सँमुअल बेन्थम के साथ एक वर्ष 
के लिए फ्रांस भेजा गया। यहाँ उसे फ्रेंच भाषा, साहित्य और संस्कृति का ज्ञान कराया 
गया | दक्षिणी फ्रांस में उसे पिरेनीज्‌ पर्वतमाला में तथा अन्य स्थानों पर घमाया गया । 
इसका उस पर गहरा प्रभाव पड़ा, उसे वनस्पतिशास्त्र और प्राणिशास्त्र के अध्ययत में 
अभिरुचि उत्पन्न हुई, उसमें घूमने का ऐसा शौक पैदा हुआ कि मृत्युपर्यन्त वह AAT का 
शौकीन बना रहा । इंगलैण्ड वापिस लौटने पर उसे वेन्थम की 'कानन के सिद्धान्त” की 
द्युमान्त द्वारा सम्पादित फ़ च पुस्तक पढ़ते को दी गई। उसने आत्मकथा में लिखा है कि 
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“इस पुस्तक के अध्ययन से मेरे जीवन में ओर मानसिक विकास में नवयुग का श्रीगणेश 
हुआ ।” इसी समय जॉन आस्टिन से उसे रोमन कानून का अध्ययन कराया गया | १६ वर्ष 
की अवस्था में वेन्थम के सिद्धान्तो के अनुसार राजनीतिक और नेतिक प्रश्तों पर वाद- 
विवाद करने के लिए वनाई गई उपयोगितावादी सोसायटी (Utilitarian Society) का 
वह सदस्य बना-और तीन वर्ष तक वह अन्य तरुणों के साथ इसके विवादों में प्रमुख भाग 
लेता रहा । बाद में वह इस प्रकार की दो अन्य वादविवाद सभाओं--The Specu- 
lative Debating Society में तथा The Political Economy Club में भाग लेता 
रहा; इनसे उसकी बौद्धिक तथा मानसिक प्रखरता का बहुत विकास हुआ | 

१७ वर्ष की छोटी आयु में, अपने पिता के प्रभाव से उसे १८२३ में ईस्ट इण्डिया 
कम्पनी के भारत के साथ होने वाले पत्र-व्यवहार विभाग के निरीक्षक के कार्यालय 
(Office of the Examiner of India Correspondence) में अपने पिता के नीचे 
नौकरी मिल गई | उसका कार्य भारत भेजे जाने वाले पत्रों के मसविदे या प्रारूप तैयार 
करना था, वह इस कला में अत्यन्त कुशल था। इण्डिया आफिज्न में कार्य करने से उसे 
शासन की वास्तविक समस्याओं का गहरा और क्रियात्मक अनुभव हुआ | १८५६ में वह 
इस विभाग का अध्यक्ष वना और १८५७ में जब भारतीय विद्रोह के बाद कम्पनी की 
समाप्ति का निश्चय किया जाने लगा तो उसे कम्पनी की ओर से इस निश्चय के विरुद्ध 
संसद्‌ को दिए जाने वाले आवेदन-पत्र को तैयार करने का काम सौंपा गया । उसने इसे 
इतने प्रभावशाली ढंग से लिखा कि अले ग्रे ने यह घोषणा की थी कि उसने उस समय 
तक इससे अधिक अच्छे किसी राजकीय पत्र को नहीं पढ़ा था। 

१८५८ में ईस्ट इण्डिया कम्पनी के समाप्त होने पर मिल को अच्छो पेन्शन 
मिली । वह अपनी पत्नी के साथ घूमने के लिए दक्षिण फ्रांस! गया, वहाँ आविन्योन 
(Avignon) में आकस्मिक वीमारी से उसकी पत्नी की मृत्यु हो गई और वहीं उसकी 
समाधि बनाई गई । मिल ने अपने जीवन का शेष वड़ा भाग आविन्योन में ही बिताया, 
ताकि वह उसके पास रहता हुआ दिवंगत आत्मा से घनिष्ठ सम्बन्ध वनाए रख सके । 
५६ वर्ष की आयु में यह दार्शनिक उग्रसुधा रदल वालों का प्रतिनिधि बनकर वेस्ट मिस्टर 
के निर्वाचन क्षेत्र से १८६६ से ६८ तक पालियामेण्ट का सदस्य रहा। १८७३ में 
आविन्योन में अपनी पत्ती की समाधि वाले नगर में उसका देहावसान हो गया । 

सिल की रचताएँ--जॉन स्टुअर्टे की प्रधान रचनाओं को दो वर्गों में बांटा जा 
सकता है : पहले वर्ग में उसके जीवन-काल में प्रकाशित होने वाली रचनाएँ आती हैं, ये 
कालक्रम से निम्नलिखित हैं--तकंशास्त्र की पद्धति (System of Logic, 18 43), 
अर्थशास्त्र के सिद्धान्त (Principles of Political Economy, 1848 ); १८५९ में 
उसकी सुप्रसिद्ध पुस्तक स्वतन्त्रता पर निवन्ध (Essay on Liberty) प्रकाशित हुई । 
इसी वर्ष 'संसदीय सुधार पर विचार' (Thoughts on Parliamentary Reform) 
नामक पुस्तक छपी | १८६० में उसने 'प्रतिनिध्यात्मक शासत पर विचार' (Consider- 
ations on Representative Government) नामक पुस्तक लिखी । १८६१ मेफ़जर 
मैगजीन में उपयोगितावाद पर उसका सुप्रसिद्ध निबन्ध छपा । १८६५ में “स्त्रियों की 
पराधीनता? (Subjection of Women) नामक सुप्रसिद्ध पुस्तक मुद्रित हुई । १८७३ में 
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उसकी मृत्यु के बाद प्रकाशित होने वाली पुस्तकें उसकी 'आत्मकथा' (१८७३) तथा 'धमँ 
पर तीन निबन्ध' (Three Essays on Religion, 187 4), तथा एच० एम० आर० 
इलियट द्वारा १६१० में प्रकाशित पत्रों का संग्रह (Letters) हैं। हि 
मिल के स्वतन्त्रताविषयक विचार--राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र में जॉन 
स्टअर्ट मिल की सबसे बड़ी देन व्यक्ति की स्वतन्त्रता के सिद्धान्त का प्रवल समर्थन है। 
उसने इसका अत्यन्त ओजस्वी शब्दों में 'स्वतन्त्रता पर निवन्ध' में जैसा प्रतिपादन किया 
है, वैसा सम्भवतः मिल्टन की सुप्रसिद्ध कृति में ही हुआ है, यह इस कृति Acropagitica 
के समान स्वाधीनता का अमर महाकाव्य और इस विषय की सर्वोत्तम रचना समझा 
जाता है। डनिग के शब्दों में, “उसने विचारों की स्वतन्त्रता का मिल्टन जैसे जोश से 
तथा उससे अधिक कुशाग्रबुद्धि से समर्थन किया 1”) 
मिल ने स्वाधीनता के दो लक्षण किए हैं: पहला लक्षण व्यक्ति का श्रपने ऊपर 
सर्वोच्च सत्ता रखना है। यह स्वाधीतता शब्द के इस अर्थ से भलीभाँति सूचित होता है 
कि वह स्व के wate अपने अधीन है, उस पर किसी दूसरे का प्रभुत्व या नियन्त्रण नहीं 
है; वह सवेथा स्वतन्त्र है, वह जैसा चाहे, जो चाहे, काम कर सकता है। उसके मतानुसार 
सब प्रकार का नियन्त्रण या बन्धन अपने-आपमें बुरा है। उसे सब कार्य करने की तब 
तक पूरी स्वतन्त्रता होनी चाहिए, जब तक वह दूसरों को हानि नहीं पहुँचाता। इस 
विषय में यह कहना सत्य है कि प्रत्येक व्यक्ति को उस हद तक अपनी छड़ी घुमाने की 
स्वतन्त्रता है, जहाँ तक वह दूसरे व्यक्ति की नाक से या सिर से न टकराए। मिल की 
स्वाधीनता का दूसरा लक्षण यह है कि “यह अपनी इच्छानुसार कार्य करने की स्वतन्त्रता 
है।” यह पहले लक्षण से कुछ भिन्न हे । इसके अनुसार व्यक्ति की स्वतन्त्रता कुछ अधिक 
मात्रा में नियन्त्रित की जा सकती है । मिल ने यह कहा कि यदि कोई व्यक्ति ऐसे पुल से 
गुजर रहा है, जिसके टूट जाने का भय है तो आपका उसे ऐसे पुल पर जाने से रोकना 
सवंथा न्यायोचित है। इस विषय में उसे अपनी इच्छानुसार कार्य करने की स्वतन्त्रता 
नहीं दी जा सकती, क्योंकि “स्वतन्त्रता का अर्थ अपनी इच्छानुसार कार्य करना है और 
किसी व्यक्ति की यह इच्छा नहीं हो सकती कि वह नदी में गिर पड़े ।” मनुष्य की इच्छा 
पुल पार करने की है, किन्तु इसका नियन्त्रण करना इसीलिए न्यायोचित है कि उसकी 
इससे भी बड़ी--जीवित रहने की-इच्छा को नदी में गिरने से बचाकर पूरा किया 
जाए। 
मिल ने स्वाधीनता के दो बड़े प्रकार माने हैं--पहला विचार और भाषण की 
स्वतन्त्रता है तथा दूसरा कार्य करने की स्वतन्त्रता । पहले प्रकार में भिल व्यक्ति को 
qa रूप से निर्वाध तथा सब प्रकार के प्रतिबन्धों से मुक्त स्वतन्त्रता देने का पक्षपाती है 
ओर दूसरे प्रकार में वह कुछ मर्यादाएँ या बन्धन मानता हे । उसने दोनों प्रकार की 
स्वतन्त्रता का समर्थन निम्नलिखित रूप से किया हे । 
विचार और भाषण को स्वाधीनता--मिल के मतानुसार मानव-समाज की 
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उन्नति और प्रगति के लिए प्रत्येक व्यक्ति को विचार और भाषण की पूर्ण स्वतन्त्रता दी 
जानी चाहिए | इस विषय में ag इतना उदार है कि सभी प्रकार के पागल, झक्को ओर 
सनकी व्यक्तियों को भी उसने विचार की पूरी स्वतन्त्रता देने का प्रबल समर्थन किया है। 
क्योंकि यह सम्भव है कि दस सतकियों में से एक सनकी समाज को नवीत क्रार्तिकारी 
विचारधारा प्रदान करे । यदि ऐसी स्वतन्त्रता न दी 'जाए तो समाज की प्रगति में बाधा 
पहुँचेगी | मिल ने निम्नलिखित युक्तियों के आधार पर विचार और भाषण की स्वतन्त्रता 
को न्यायसंगत एवं तर्कानुकूल सिद्ध करने का प्रयत्त किया है-- 

(१) नई विचारधाराओं के विकास के लिए आवश्यक होना-इतिहास 
इस बात का साक्षी है कि जव कोई व्यक्ति प्रचलित विचारधारा के प्रतिकूल 
एक नई विचारधारा प्रस्तुत करता है तो उसका दमन नहीं किया जानां चाहिए, 
ऐसे व्यक्ति को समाज-विरोधी, सनकी, पागल कहकर उसे उसकी स्वतन्त्रता से 
वंचित नहीं करना चाहिए; क्योंकि यदि उसे स्वतन्त्रता नहीं दी जाएगी तो नई विचार- 
धारा का प्रचार नहीं होगा । ऐसा न होता समाज के लिए घातक एवं हानिकर है, 
क्योंकि यह सम्भव है कि समाज में प्रचलित विचारधारा असत्य हो तथा नवीन विचार- 
धारा सत्य हो। अतः मिल ने कहा है कि “यदि केवल एक व्यक्ति को छोड़कर सम्‌ची 
जाति एक विचार को मानने वाली हो तो भी मानव-जाति के लिए यह न्यायसंगत नहीं 
है कि वह विरोधी सत रखने वाले एक व्यक्ति का दमन करे अथवा शक्तिसम्पन्न होने 
पर वह एक व्यक्ति मानव-जाति के विचार का दमन करे 12 | 

मिल ने इस बात को सुकरात और ईसा के ऐतिहासिक दुष्टान्तों से समझाया 
है । ये दोनों उदाहरण मानव-जाति द्वारा नवीन सत्यों के दमन किए जाने के महान्‌ 
अपराध और भारी भूलें हैं। मिल ने बड़े हृदयस्पर्शी शब्दों में कहा है कि मानव-जाति 
को इस बात का स्मरण कराने की आवश्यकता नहीं है कि कभी सुकरात नामक एक 
व्यक्ति हुआ था, उसमें तथा उसके समय के कानूनी अधिकारियों एवं लोकमत के बीच 
में एक स्मरणीय संघर्ष हुआ था | सुकरात प्लेटो तथा अरस्तू के विचारों का मूल स्रोत 
होने के कारण २००० से अधिक वर्ष वीत जाने पर आज भी अमर है, किन्तु उसे उसके 
देशवासियों ने अधामिकता और अनैतिकता के अपराधों के कारण प्राणदण्ड दिया था। 
बह राज्य द्वारा स्वीकार किए जाने वाले देवी-देवताओं को न मानने के कारण अधामिक 
था, अपनी शिक्षाओं और सिद्धान्तों द्वारा युवकों के मन को दूषित करने के कारण वह 
अनैतिक था | न्यायालय ने उसे इन दोनों बातों में अपराधी पाया और ईमानदारी से 
ऐसे व्यक्ति को दण्ड दिया जो उप्त समय तक उत्पन्न हुआ सर्वश्रेष्ठ मानव था । ऐसे 
व्यक्ति को अपराधी की तरह मरवाना अत्यन्त क्रूरतापूर्णं था | दूसरा उदाहरण जेरूसलेम 


1. “Nine out of ten cracks may be harmless idiots, but the tenth 
man may be useful to mankind than most of normal men put 
together.” —J. S. Mill. 

2. “If all mankind minus One were of one opinion, mankind 
would be no more justified in silencing that one person than he, if had 
the power, would be justified in silencing mankind.” -—J. S. Mill. 
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के निकट कैलवेरी नामक पहाड़ी पर सूली पर लटकाए जाने वाले ईसामसीह का है। 
आज दो हजार वर्ष बीतने के वाद भी जिसे करोड़ों व्यक्ति भगवान्‌ समझते हैं, भगवान्‌ 
का निन्दक होने के कारण उसी ईसामसीह को प्राणदण्ड दिया गया था। सनकी और 
पागल कहकर प्राणदण्ड से दण्डित किए जाने वाले ये दोनों महापुरुष योरोप में दर्शन 
और धर्म के जन्मदाता हैं। इन ऐतिहासिक उदाहरणों को प्रस्तुत करते हुए मिल ने 
कहा कि आज मानव-जाति जिन व्यक्तियों को सनकी समझते हुए उनकी विचारधारा 
का दमन करती है, वही भविष्य में अपूर्व एवं अनोखे तथा समाज को अधिक लाभ 
पहुँचाने वाले विचारों के जन्मदाता हो सकते हैं। इनके दमन से मानव-समाज का घोर 
अहित होता है | 

(२) सत्य की सुरक्षा--विचारों की स्वतन्त्रता न देने का एक दुष्परिणाम सत्य 
का दमन हे, इसे न होने देने के लिए प्रत्येक व्यक्ति को विचार-स्वतन्त्रता का अधिकार 
दिया जाना चाहिए | जब हम कानूनी दण्डविधान द्वारा अथवा सार्वजनिक निन्दा के द्वारा 
किसी विचार को दबाते हैं तो यह सम्भव है कि हम सत्य का दमन कर रहे हैं, क्योंकि यह 
विचार सर्वथा श्रान्तिपूर्ण है कि जिस बात को समाज में अधिकांश व्यक्ति स्वीकार 
करते हैं वह सत्य हो । उदाहरणार्थ, १७वीं शताब्दी तक योरोप के अधिकांश व्यक्ति यह 
मानते थे कि पृथ्वी ब्रह्माण्ड का केन्द्र है, और सूर्य पृथ्वी के चारों ओर घूमता है। ब्रूनो 
तथा गैलीलियो जैसे व्यक्तियों को इसलिए दण्डित होना पड़ा कि वे अधिकांश व्यक्तियों 
द्वारा स्वीकार किए जाने वाले उपर्थुक्त भ्रान्त मत के प्रतिकूल यह मानते थे कि पृथ्वी 
सूर्य के चारों ओर घूमती है। कोई विचार इसलिए सत्य नहीं होता कि वह अधिकांश 
व्यक्तियों द्वारा चिरकाल से माना जा रहा है। प्रायः परम्परा और रिवाज से माने 
जाने वाले विचार गलत होते हैं, इन्हें ठीक करने के लिए और agua का अत्याचार 
दूर करने के लिए व्यक्तियों द्वारा किए जाने वाले प्रयत्न अत्यावश्यक हें । यह वात विचार 
और भावना के सभी क्षेत्रों Hen, नीतिशास्त्र, राजनीतिक तथा सामाजिक रीति- 
रिवाजों में समान रूप से लागू होती है, अतः व्यक्ति को भाषण और विचार की पूरी 
स्वतन्त्रता होनी चाहिए। 

(३) सत्य के विभिन्न पक्ष समने के लिए आवश्यक होना-सचाई किसी एक 
व्यक्ति या पक्ष की बपौती नहीं है। वस्तुतः सत्य का विराट्‌ रूप होने से उसके अनेक 
पहलू होते हैं। विवाद में कोई एक पहलू पर वल देता हे और कोई दूसरे पहलू पर। 
चार अन्धों तथा हाथी की सुप्रसिद्ध कथा के दृष्टान्त से यह स्पष्ट हो जाएगा | एक गाँव 
कारः जन हाथी को देखने गए तो उसके विभिन्न अंगों को स्पर्श से टटोलकर वे 
उसके सम्बन्ध में सर्वथा विभिन्न परिणामों पर पहुँचे । हाथी के पैर को टटोलने वाले ने 
उसकी बगल को छूकर यह कहा कि हाथी (की SI I 

डो रॅ ee हाथी दीवार की तरह होता है। सत्य की खोज में 
11010 TET SH eat 
टा र आशिक सत्य को ही पूर्ण समझने का आग्रह करते हैं । 

अत: सत्य के पुर्ण एवं वास्तविक रूप को समझने के लिए उसे जितने अधिक दृष्टिकोणों 
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से देखने हा व्यक्तियों को स्वतन्त्रता दी जाएगी, हम सत्य को उतने ही अधिक अच्छे रूप 
समझने में समर्थ होंगे। ये विभिन्न दृष्टिकोण एक-दूसरे के विरोधी नहीं, किन्तु पूरक 
Ql इन सबके समन्वय से हमें पूर्ण सत्य का बोध हो सकता है। अतः सचाई के यथार्थ 
ज्ञान के लिए व्यक्ति को भाषण एवं विचार की स्वतन्त्रता होती चाहिए | 

(४) सत्य को सुदृढ़ बनाने के लिए आवद्यक होता--सत्य के समुचित स्पष्टी- 
करण के लिए तथा उसे सुदृढ़ बनाने के लिए भी विचारों की स्वाधीतता आवश्यक है । 
'वादे-वादे जायते तत्ववोध:”, विचार-विमर्श, वाद-विवाद और संघर्ष में सत्य का स्वरूप 
अधिकाधिक निखरता है और स्पष्ट होता है। विरोधी का प्रत्युत्तर देने के लिए हम 
अपने तिद्वान्तों का गम्भीर चिन्तन और मन्थन करते हैं, उसका स्वरूप स्पष्ट करते हैं, 
अपने पक्ष की निर्वलताओं और दोषों को दूर करते हैं और उप्त सुदृढ़ प्रमाणों से पुष्ट 
करते हैं कुछ समय के लिए विरोध भले ही बुरा प्रतीत हो, किन्तु अन्ततोगत्वा यह लाभः 
कर होता है। वाद-विवाद में तर्क की कसौटी पर सत्य की परख होती है। तकं द्वारा 
सत्य और असत्य के संघर्ष में सत्य की विजय होती है, इसका रूप अधिक प्रस्फुटित और 
विकसित होता है। इसे मानने वालों के विचारों में अधिक स्पष्टता आती है, वे अपने 
सिद्धान्तों पर अधिक दृढ़ता हे आस्था रखते हैं और उसके प्रचार में तत्पर होते हैं। 
मिल ने इसे प्राचीन एवं आधुनिक ईसाई धर्म के दृष्टान्त से समझाया है । प्राचीन काल में 
ईसाई मत पर दूसरे धर्मों के प्रबल आक्षे प और आक्रमण होते थे। इनका उत्तर देने के 
लिए उस समय के इंसाई अपने धर्म के सिद्धान्तों का गहरा अध्ययन करते थे, उसके 
विषय में. विरोधियों से तकं करते थे। इस तकं से उन्हें ज्ञान होता था कि उनका धर्म 
सत्य है और उसके सिद्धान्तों का उन्हें पालन करना चाहिए । किन्तु आधुनिक ईसाई को 
विधर्मियों के साथ अपने धर्म के बारे में कोई तके नहीं करना पड़ता, अतः उसे इसका पुरा 
ज्ञान नहीं है, उसका ईसाई धर्म में केवल अन्धविश्वास मात्र है । अन्धविश्वास मानव- 
समाज को प्रगत के लिए घातक होते हैं, अतः निरन्तर स्वतन्त्र विचार तथा तकं द्वारा 
सत्य को सुदृढ़ वनाना चाहिए और उसमें गहरी आस्था रखते हुए उसके अनुसार आचरण 
करना चाहिए । मिल सत्य के विषय में डाविन के जीवशास्त्र के इस नियम को लागू 
करता है कि योग्यतम की विजय होती है । उसका यह मत था कि वही विचार सत्य का 
रूप धारण करेगा, जो तर्करूपी संघर्ष में विजयी होगा । अतः राज्य को विचार एवं 
भाषण की पूर्णे स्वतन्त्रता देनी चाहिए, इसी दशा में समाज प्रगति के पथ पर अग्रसर 
होगा । 

(५) मातव-समाज की प्रगति के लिए आवश्यक है--मिल द्वारा विचार की 
रवतन्त्रता के उग्र समर्थन का प्रधान कारण यह था कि उसे इस बात की आशंका थी | 
कि मनुष्य समाज के अत्याचार का शिकार बन रहा है। उसका यह कहना था कि 
अनादि काल से इतिहास में स्वतन्त्र ता के प्रेमियों ने समाज में शक्तिशाली एवं अत्या- 
चारी शासक बनने वाले' व्यक्तियों के अत्याचारों के विरुद्ध संघर्ष जारी रखा है। १६वीं 
शताब्दी के उदारतावादी राजनीतिक विचारकों का यह मत था कि यदि जनता को नवीन 
अधिकार प्रदान करने वाले संविधान बना दिए जाएँ और जनता को ही अपना स्वामी 
बना दिया जाएतो शक्तिशाली के अत्याचार का निराकरण हो सकता है । अत्याचारी 
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शासक से सुरक्षा पाने के दो साधन हैं--पहला तो यह है कि जनता के अधिकारों 
का सुस्पष्ट प्रतिपादन किया जाए, इनका उल्लंघन होने पर जनता को विद्रोह करने का 
अधिकार हो | दूसरा, राज्य के संविधान में ऐसे नियन्त्रण स्थापित किए जाएँ कि राज- 
नीतिक अत्याचार न हो सके । किन्तु मिल इस विचारधारा से सहमत नहीं था, उसका 
कहना था कि लोकतन्त्र के विकास के साथ बहुमत के शासन और अत्याचार की सम्भा- 
वना बढ़ती चली जा रही है । 'बहुमत के अत्याचार' से व्यक्ति की स्वतन्त्रता को सुरक्षित 
बनाने की आवश्यकता है । “बहुमत का अत्याचार केवल राजनीतिक सत्ता ही नहीं 
करती, इसे समाज भी बहुत बड़ी मात्रा में करता Sl समाज का अत्याचार राज्य के 
अनेक प्रकार के अत्याचारों से अधिक प्रवल होता है । यद्यपि समाज राज्य की भाँति 
भीषण दण्डों की व्यवस्था नहीं करता, तथापि इसका क्षेत्र बहुत विस्तृत है। यह जीवन 
के प्रत्येक क्षे त्र में, समाज में प्रचलित विचारों, विश्वासों और आचरण एवं जीवनयापन 
की पद्धति की ऐसी सुदृढ़ लौह श्हंखलाओं का निर्माण करता है कि इनमें लोकापवाद 
और निन्दा के कारण परम्परागत रीति-रिवाजों का पालन करने वाला जन-समुदाय बुरी 
तरह जकड़ा रहता है। मानव-समाज की प्रगति के लिए इन लौह श्गंखलाओं से मुक्ति 
पाना आवश्यक है। इसलिए भिल ने व्यक्ति के लिए विचार और भाषण की पूर्ण 
स्वतन्त्रता का पुरी शक्ति के साथ उग्रतम समर्थन किया है। 

कार्य करने की स्वतन्त्रता--विचारों के प्रकाशन तथा भाषण के क्षेत्र में पूर्ण 
स्वतन्त्रता का पक्षपाती होते हुए भी, मिल व्यक्ति को कार्थ करने के क्षेत्र में पुरी 
स्वाधीनता देने का समर्थक नहीं था । इस विषय में उसने बड़ी अनिच्छा से और काफी 
शर्तों के साथ कुछ प्रतिवन्धों का प्रतिपादन किया है। वह व्यक्ति के कार्यो को दो भागों 
में बाँटता है: (१) व्यक्तिगत या आत्मविषयक (Sclf-regarding) कार्य--ये ऐसे 
'कार्य हैं, जिनका प्रभाव इन कार्यों को करने वाले पर ही पड़ता है, दूसरे व्यक्तियों पर 
नहीं पड़ता । खाना, पीना, सोना, घूमने जाना, नहाना, कपड़े पहनना, अध्ययन करना 
इसी प्रकार के व्यक्तिगत कार्य हैं; मिल के मतानुसार शराव पीना, जुआ खेलना भी 
इसी श्रेणी में आते हैं । (२) सामाजिक अथवा दूसरे व्यक्तियों पर प्रभाव डालने वाले 
(Other-regarding) कार्य--हमारे जिन कार्यो का प्रभाव समाज के दूसरे व्यक्तियों 
पर पड़ता है, उन्हें सामाजिक कार्य कहा जाता है, जैसे चोरी करना, शोर मचाना, 
सार्वजनिक स्थानों को गन्दा करना, सार्वजनिक पद स्वीकार करके उसके कार्य को 
समुचित रीति से न करना, शान्ति भंग करना । मिल का यह मत है कि व्यक्तिगत 
अथवा आत्मविषयक कार्यों में व्यक्ति को पूर्ण स्वतन्त्रता दी जानी चाहिए । इसमें राज्य 
का कोई हस्तक्षेप करना ठीक नहीं है । व्यक्ति अपनी इच्छानुसार जैसा चाहे वैसा 
आचरण करे। यह सम्भव है किःकिसी का आहार, वेशभूषा, रहन-सहन समाज में 
प्रचलित पद्धति से भिन्न हो, कोई व्यक्ति प्रचलित परम्परा के प्रतिकल नमक न खाए, 
दाढ़ी या लम्बे वाल रखे, ऊंची धोती या चुस्त पोशाक पहने, इन मामलों में उसे पूरी 
स्वाधीनता होनी चाहिए तथा इसके लिए किसी प्रकार का उत्पीड़न नहीं होना चाहिए | 
यह सम्भव है कि उस व्यक्ति के आहारविषयक अथवा वेशभूषा के नवीन प्रयोग से 
समाज को भविष्य में लाभ पहुँचे, अतः व्यक्तिगत कार्यों के क्षेत्र में राज्य का हस्तक्षेप 
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नितःन्त अनुचित है । 

सामाजिक अथवा दूसरों पर प्रभाव डालने वाले कार्यों के सम्बन्ध में उसे यह 
स्वतन्त्रता नहीं दी जा सकती । उदाहरणार्थ, एक व्यक्ति को अपने घर में शराब पीने 
की पूरी स्वाधीनता है, किन्तु यदि वह शराव पीकर हल्ला-गुल्ला मचाता है और रात 
के बारह वजे पड़ोसियों की नींद हराम करता है तो उसे इस कार्य के लिए खुली छूट 
नहीं दी जा सकती, क्योंकि इसमे दूसरे व्यक्तियों की स्वतन्त्रता में बाधा पड़ती है। 
प्रत्येक व्यक्ति को अपने घर में गाना गाने का अधिकार है, किन्तु यदि वह रात को गर्दभ 
स्वर से रेंकते हुए पड़ोसियों को न सोने दे तो उसके इस कार्य पर प्रतिबन्ध लगाया 


' जाना आवश्यक है, क्योंकि ऐसे कार्य से उसके पड़ोसी चैन से नहीं सो पाएंगे, उनकी 


अपने मकानों में सोने की स्वतन्त्रता पर आघात होगा | अतः ऐसे कार्यों में राज्य का 
हस्तक्षेप न केवल उचित,. अपितु आवश्यक है। इस विषय में राज्य के हस्तक्षेप के 
मौलिक सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हुए मिल ने लिखा है---“किसी व्यक्ति को अपने- 
आपको दूसरों के लिए दुःखदायी (Nuisance) नहीं वताना चाहिए । यदि वह अपने से 
सम्बन्ध रखने वाली बातों में दूसरों को परेशान नहीं करता और अपने से सम्बद्ध विषयों 
में अपनी इच्छा और निर्णय के अनुसार कार्य करता है, तो जिन कारणों के आधार पर 
उसे अपनी स्वतन्त्र सम्मति रखनी चाहिए, वही कारण इस वात को भी सिद्ध करते र 
कि उसे'अपनी सम्मतियों को क्रियात्मक रूप देने की अनुमति दी जानी चाहिए ।” यही 
वात अपने से सम्बन्ध रखने वाले मामलों में व्यक्तियों द्वारा समुदाय अथवा संघ बनाने 
के विषय में लागू होती है । ; 

मिल अन्य नागरिकों को हानि न पहुँचाते हुए व्यक्ति के कार्यो की अधिकतम 
स्वतन्त्रता का समर्थन तीन प्रकार की प्‌.क्तियों के आधार पर करता है। 

(१) पहली युक्ति वयक्तिक अनुभव द्वारा चरित्र-तिर्माण और व्यक्ति के 
विकास की है। इसे मद्यपान के उदाहरण से स्पष्ट किया जा सकता है। कोई व्यक्ति 
मद्यपान दो प्रकार से छोड़ सकता है, अपने वैयक्तिक अनुभव से अथवा राज्य के नियम 
से। पहले प्रकार में व्यक्ति यह अनुभव करंता है कि शराब पीने से उसका, उसकी पत्नी 
और बच्चों का घोर अहित एवं अनिष्ट हो रहा है, इसके आधार पर वह मद्यपान को 
छोड़ने का संकल्प करता है। दूसरा प्रकार राज्य द्वारा शराब बनाने और बेचने पर 
प्रतिबन्ध लगाना है ताकि शराब पीने वाले मजदूरों के स्त्री तथा बाल-बच्चों का अहित 
न हो । मिल के मतानुसार इन दोनों में पहला प्रकार अधिक श्रेयस्कर एवं उत्कृष्ट है, 


, क्योंकि शराव को छोड़ने का निश्चय व्यक्ति जब स्वयमेव अपने ठोप अनुभव के आधार पर 


करता है, तब उसे अपनी अच्छी-बुरी इच्छाओं, सत्‌ एवं असत्‌ संकल्पों को करना पड़ता 
है, इस संघर्ष के परिणामस्वरूप उसके चरित्र में दृढ़ता आती है। किन्तु राज्य के प्रतिबन्ध 
से ऐसा नहीं हो सकता, उसमें वह मद्यपान केवल दण्ड के भय से छोड़ता है, किन्तु उसे 
हानिकर समझते हुए नहीं GIST है | इस दशा में यह सम्भव है कि अपनी आदत न छोड़ 
सकने के कारण वह चोरी-छिपे शराब पीना जारी रखे । व्यक्ति के निजी अनुभव के 
आधार पर आन्तरिक सुधार करने का पहला ढंग अधिक अच्छा है 1 दूसरे ढंग से शराब- 
बन्दी के दुष्परिणाम होते हैं । सं० रा० अमेरिका में शराब-तरन्दी करने से तथा भारत 
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के विभिन्‍न प्रान्तों में कांग्रेसी सरकारों द्वारा मद्यपान पर प्रतिवन्ध लगाने से शराब पीना 
बन्द हुआ, किन्तु उसका अवैध रीति से बनाना और विक्रय करना खूब बढ़ गया | अतः 
राज्यों को व्यक्ति की स्वतन्त्रता में बाधा डालने वाले ऐसे कार्य नहीं करने चाहिएँ। हाँ, 
वह परोक्ष या प्रत्यक्ष उपायों से इन्हें रोकने का कार्य कर सकता है। उदाहरणार्थ, राज्य 
को मद्यपान की बुराइयों को उग्र रूप में प्रदर्शित करने वाले पोस्टरों, चित्रों, चलचित्रो 
तथा समुचित शिक्षा द्वारा लोगों के मन पर इसके विरुद्ध प्रभाव डालने की या इसे छोड़ने 
की प्रेरणा देने का प्रयत्न करना चाहिए । किन्तु उसे इसको कानून द्वारा नहीं रोकना 
चाहिए क्योंकि जब तक मनुष्य अपनी आत्मा में होने वाले संघर्ष के आधार पर शराब- 
खोरी की लत नहीं छोड़ता, तब तक समाज में स्थायी रूप से मद्यपान की बुराई का अन्त 
नहीं होगा, लोग अवैध रूप से शराब पीते रहेंगे। यही स्थिति जुआ खेलने के सम्बन्ध में 
है । मिल इस पर राज्य द्वारा प्रतिबन्ध लगाने के विरुद्ध था । व्यवित स्वयमेव इसकी 
बुराई को अनुभव करके इसका त्याग करे, यह विधि मिल को श्रे यस्कर प्रतीत होती थी, 
क्योंकि इसमें आत्मसंघर्ष द्वारा व्यक्ति के चरित्र का निर्माण होता है। 

(२) मिल मनुष्य को सामाजिक रीति-रिवाजों श्रौर परम्पराश्रों से इसलिए 
भी मुक्‍त रखना चाहता था कि ये सामाजिक विकास में बाधक हैं। उसके मतानुसार 
प्राचीन काल में भारतवर्ष एक सभ्य देश था, किन्तु आजकल उप्तकी अधोगति का कारण 
परम्पराओं तथा सामाजिक रूढ़ियों से बँधा होना था। सामाजिक रूढि व्यक्ति के 
आचरण को वैसे ही जकड़ देती है, जैसे चीनी स्त्री के पर को बचपन से ही लकड़ी के जूते 
में रखकर उसका बढ़ना रोक दिया जाता है, अतः व्यवितत्व के विकास के लिए राज्य 
हारा व्यकित के कार्यो में न्यूनतम हस्तक्षेप होना चाहिए । 

(३) व्यक्ति को पूर्ण स्वतन्त्रता देने का एक प्रबल तर्क नवीनता भ्रौर 
श्राविष्कार का है । साधारण जनता प्राय: रूढिवादी तथा लकीर की फकीर होती है । 
किन्तु समाज की उन्नति प्रायः नवीन आविष्कारों से होती है । प्रतिभाशाली व्यक्ति अपनी 
नई विचारधाराओं और आविष्कारों द्वारा नूतन पथों का प्रदर्शन करते हैं । इसके लिए 
अभिनव एवं अपूर्व बुद्धि आवश्यक है । यह रूढ़िवाद से तथा दकियानूसी परम्पराओं और 
पद्ध तियों से नहीं आ सकती है । इसके लिए व्यवितथो को नवीन परीक्षण करने की पूरी 
स्वतन्त्रता देनी चाहिए | मिल के मतानुसार समाज की प्रगति पागल, दीवाने या झक्की 
व्यक्तियों कें क गर्यो से ही होती है। अधिक झविकयों का होना समाज की उन्नति कां 
सूचक है, क्योंकि इनकी अधिकता का अर्थ है रुचियों तथा प्रयोगों की विभिन्नता । यह 
स्वतन्त्रता के वातावरण में ही सम्भव है | 

स्वतम्त्रताविषयक सिद्धान्त की श्रालोचना---मिल के स्वलन्त्रताविषयक विचारों 
का राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र में असाधारण महत्व है। इस विषय में मैवसी ने प्रह सत्य 
लिखा है कि “राजनीतिक साहित्य के इतिहास में, मिल का 'विचार और विवाद की 
शवतन्त्रता' पर लिखा ग्या अध्याय इस विषय की सुन्दरतम रचना है। इसमें बैसी ही 
उदात्त और उच्च भावनाएँ प्रकेट की गई हैं, जैसी मिल्टन, स्पिनोजा, बाल्तेमर, रुसो, 
पॅन, MRT त्वा विचार एवं भाषण की स्वतन्त्रता का प्रबल समर्थन करने वाले अन्य 
ब्यवितयो की रचनाओं में मिलती हैं।” फिर भी मिल फे उपयुक्‍त विचा रो में कुछ मौलिक 

CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


— 


बी प)? NN 


a 


NN, - १) 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
जॉन teste मिल ३७ 


'भ्रात्तियांओर दोप हैं। अत: बाके र, डेविडसन, ब्रिण्टन जैसे विचारकों ने मिल के इस 
सिद्धान्त की प्रबल आलोचना की है। बार्कर के शब्दों में, “मिल ने स्वाधीनता पर अपने 
निबन्ध में स्वतन्त्रता के विचार को अधिक गम्भीर और आध्यात्मिक अर्थे प्रदान किया । 
पुराने विचारकों के अनुसार स्वतन्त्रता का अर्थ व्यक्ति के कार्यों को बाह्य नियन्त्रण और 
हस्तक्षेप से इसलिए मुक्ति प्रदान करना था कि यह प्रत्येक व्यक्ति द्वारा अपने भौतिक 
हितों के ज्ञान के लिए तथा इसका अनुसरण करने के लिए आवश्यक था । मिल ने इस 
दृष्टिकोण से ऊपर उठते हुए स्वतन्त्रता का अर्थ व्यक्ति के पौरुष को और अनेक प्रकार 
के वैविध्य को उद्बुद्ध एवं उत्पन्न करने वाली आध्यात्मिक मौलिकता तथा नवीनता की 
उन्मुक्त क्रीड़ा माता है | इसके मत में स्वतन्त्रता इसलिए आवश्यक थी कि बह व्यमितथों 
के पुरुपार्थ एवं उत्साह द्वारा समाज की प्रगति एवं समृद्धि के लिए अभीष्ट बैविध्य एवं 
नवीनता प्रादुर्भूत कर सके ।”** “किन्तु स्वतन्त्रता के इस उदात्त विचार के बावजूद मिल 
“एक खोलली स्वाधीनता का तथा काल्पनिक या अमूर्त व्यक्ति (Abstract 
individual) का प्रतिपादन करने वाला पंगम्बर AT | उसके पास अधिका रों के सम्बन्ध 
में कोई स्पष्ट दर्शन नहीं था, इन्हीं अधिकारों से स्वतन्त्रता के विचार को एक ठोस अर्थ 
प्राप्त होता है । उसे ऐसे पूर्ण समाज का कोई स्पष्ट विचार नहीं था, जिसमें राज्य ओर 
समाज का श्रान्त विरोध लुप्त हो जाता है ।! मिल द्वारा प्रतिपादित विचार और कायं 
की स्वतन्त्रता के सिद्धान्त के प्रमुख दोष निम्नलिखित हैं--- 

(१) मिल की स्वतन्त्रता खोखली ote नकारात्मक है । वह केवल यही 
प्रतिपादित करती है कि व्यक्ति की स्वाधीनता पर राज्य का अंकुश या प्रतिबन्ध नहीं 
होता चाहिए | उसकी पह मान्यता है कि राज्य या समाज के जितने कम प्रतिबरध होंगे, 
वैयक्तिक स्वतन्त्रता उतनी ही अधिक होगी; राज्य के प्रतिबन्ध जितने अधिक होंगे, 
स्त्राधीतता उतनी कम होगी | व्यक्ति की स्वतन्त्रता और राज्य का नियन्त्रण परस्पर 
विरोधी वस्तुएँ हैं। इस धारणा का आधार सम्भवतः रूसो का यह क्रास्तिकारी कथन 
है कि व्यक्ति स्वतन्त्र पैदा होता है किन्तु यह सभी ओर से अपने को दासता की बेड़ियों 
से जकड़ा हुआ पाता है। मिल इन बेड़ियों को काटने पर बल देकर स्वतन्त्रता के 
अभावात्मक रूप का ही प्रतिपादन करता है और यह भूल जाता है कि स्वतन्भ्रता का 
भावात्मक पक्ष भी है और वास्तविक स्वाधीनता तथा राज्य का नियन्त्रण में पारस्परिक 
विरोध नहीं है, ये दोनों एक-दूसरे के सहायक तथा पूरक हैं। यदि राज्य का नियन्त्रण 
समाप्त हो जाए तो अराजकता एबं उच्छुङ्कलता की स्थिति उत्पन्न हो जाएगी, उसमें 
न तो शान्ति सम्भव होगी और स स्वतन्त्रता । अतः स्वतन्त्रता की सत्ता के लिए राज्य 
का नियन्त्रण आवश्यक है। 


|. “Yet when all these allowances are made, it still remains 
true that Mill was the prophet of an empty liberty and an 
abstract individual. He had no clear philosophy of the rights through 
which the conception of liberty attains a conerete meaning, He had no 
clear idea of that social whole in whose realisation, the false antithesis 
of state and individual disappears.”"—E, Barker, Political Thought in 
England from 1489 to 1914, p. 10, 
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नकारात्मक अथवा अभावात्मक स्वतन्त्रता कितनी निरर्थक और खोखली है, 
यह इस बात से स्पष्ट हो जाएगा कि यदि किसी व्यक्ति को निर्जन टापू में छोड़ दिया 
जाए तो वहाँ उसे मिल की आदर्श स्वतन्त्रता प्राप्त होगी, क्योंकि वहाँ उसके कार्यों में 
हस्तक्षेप करने वाला कोई दूसरा व्यक्ति न होगा । किन्तु ऐसी स्वतन्त्रता क्‍या वांछनीय 
है? क्या इसे कोई पसन्द करेगा ? सम्भवत: ऐसी स्वतन्त्रता कोई पसन्द नहीं करेगा । 
इसका कारण यह है कि स्वतन्त्रता का अभिप्राय उत्तम जीवनयापन के लिए अभीष्ट 
एवं वांछनीय सुविधाएँ प्राप्त करना है, अतः राज्य के नियन्त्रण में रहना निर्जन टापू 
की स्वतन्त्रता से अधिक अच्छा तथा वरणीय है । राज्य हमारे कुछ कार्यो में हस्तक्षेप 
अवश्य करता है, इससे एक दिशा में हमारी स्वतन्त्रता अवश्य मर्यादित होती है, किन्तु 
इसके साथ ही दूसरी दिशाओं में इसका विस्तार भी होता है। उदाहरणार्थ, जव वालक 
को राज्य के नियम के द्वारा जबईस्ती पाठशाला में पढ़ने के लिए भेजा जाता है तो 
उसके खेलने की तात्कालिक स्वतन्त्रता में अवश्य हस्तक्षेप होता है। किन्तु जब शिक्षा 
द्वारा बच्चा पड-लिखकर अपनी आजीविका का उपार्जन करने में समर्थ होता है तो 
उसको आथिक स्वतन्त्रता की क्षमता बहुत वढ जाती है। अतः मिल की नकारात्मक 
स्वतन्त्रता की धारणा बड़ी भ्रान्तिपूर्ण खोखली कल्पना है । सच्ची स्वतन्त्रता का 
उपभोग राज्य के हस्तक्षेप के बिना सम्भव नहीं है । स्वतन्त्रता में तथा राज्य के कार्यो 
में पारस्परिक बिरोध आवश्यक नहीं 21 

(२) मिल का कायं करने की स्वतन्त्रता के विषय में मानवीय कार्यों को 
आत्मविषयक या वयक्तिक (self-regarding) तथा पर-विषयक या सामाजिक 
(other-regarding) नामक दो वर्गों में बाँटना आन्तिपूर्ण और असम्भव है । वास्तव 
में व्यक्ति के कार्यों में ऐसा भेद नहीं किया जा सकता हे । मिल द्वारा दिए गए मद्यपान के 
सुप्रसिद्ध उदाहरण में यह सर्वथा आत्मविषयक या वैयक्तिक कार्य है, यह तभी सामाजिक 
रूप धारण करता है, जव शराब पीकर कोई व्यक्ति सड़क पर शोर मचाए या दंगा करे। 
किन्तु ऐसे व्यक्ति का अपने घर में शराब पीना भी बिशुद्ध वैयक्तिक कार्य नहीं है, इसका 
उसकी पत्नी पर और बच्चों पर गहरा प्रभाव पड़ता है, यदि वह शराब में अन्धाधुन्ध 
सा न बरबाद करे तो वह यह धन अपनी पत्नी तथा बच्चों की शारीरिक एवं बोद्धिक 
उन्नति में लगा सकेगा और समाज को इससे लाभ पहुंचेगा। शराबी के बच्चे उसकी 
देखा-देखी उस दुर्व्यसन में फॅस सकते हैं और इससे समाज को हानि होगी। वस्तुतः 
व्यक्ति का कोई भी ऐसा कार्य नहीं है, जिसका समाज पर साक्षात्‌ अथवा परोक्ष रीति से 


- प्रभाव न पड़ता हो। यहाँ तक कि आत्महत्या को वैयक्तिक कार्य नहीं माना जा सकता है 


राज्य इसे रोकने के लिए दण्डविधान की व्यवस्था करता है, क्योंकि व्यक्ति का शरीर 

केवल उसका अपना ही नहीं है, इसके पालन-पोषण और विकास में समाज ने भाग 
देने. 3 ड 

लिया है, यह समाज की देन है, अतः इस पर सका अधिकार है, वह इसका मनमाने 


ढंग से दुरुपयोग नहीं कर सकता है । वस्तुतः व्यक्ति एक सामाजिक प्राणी है, वह समाज : 


में रहते हुए ही अपना जीवनयापन कर सकता है, उसका कोई भी कार्य उसके बाहर 
नहीं हो सकता हे मिल की व्यक्ति और समाज के Tee एवं विरोध की कल्पना 
युक्तियुक्त नहीं है । इसलिए वार्कर ने मिल की आलोचना करते हुए कहा है कि व्यक्ति 
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और समाज के विरोध की कल्पना करने के कारण उसका स्वतन्त्रता का विचार सही 
& नहीं है । 
| (३) मिल के मतानुसार राज्य को प्रत्यक्ष रूप से मद्यपान, जुए आदि पर 
प्रतिबन्ध नहीं लगाना चाहिए, क्योंकि शराबी या जुआरी को अपने मानसिक संघर्ष या 
अनुभव के आधार पर मद्यपान या जुए के दुष्परिणामों को समझ लेना अधिक श्रे यस्कर 
है । किन्तु यह मार्ग वड़ा जटिल और श्रमसाध्य है । यदि मद्यपान पर प्रतिवन्ध लगा 
दिया जाए तो शराबी का आत्मसंघर्ष में लगने वाला समय उसकी उन्नति में लग सकता 
है । इसी प्रकार यदि शिक्षा, जलपूर्ति, सफाई आदि का प्रबन्ध राज्य करे तो नागरिकों 
के श्रम और समय की भारी वचत हो सकती है और उन्हें मिल द्वारा महत्वपूर्ण समझे 
जाने वाले चरित्र-निर्माण के कार्यो के लिए पर्याप्त समय मिल सकता है । 


(४) मिल ने विचार की स्वतन्त्रता पर बल देते हुए इसे हास्यास्पद सीमा 
तक पहुँचा दिया हुं । उसका यह कहना है कि सनकी या saat व्यक्तियों को भाषण 


। ओर विचार की पूरी स्वतन्त्रता मिलनी चाहिए, क्योंकि यह सम्भव है कि दस सनकी 
व्यक्तियों में से एक अलौकिक प्रतिभासम्पन्न 'गुदड़ी का लाल' हो और वह समाज को 
नवीन क्रान्तिकारी विचारधारा तथा मौलिकता प्रदान करे । किन्तु यह तके ठीक प्रतीत 
नहीं होता । डेविडसन ने लिखा है कि मिल यह भूल जाता हे कि सनक या भक्कीपन 

| चरित्र की उत्कृष्टता का नहीं, अपितु निर्बंलता का परिणाम है; इसके प्रोत्साहित करने 
की नहीं, किन्तु दमन करने की आवश्यकता है | एक अपुर्ण बुद्धिसम्पन्न व्यक्ति की आड़ 
में नौ सनकी आदमी लकड़ी का ऐसा रद्दी टुकड़ा (crossgrained) होते हैं कि इसका 
| राज्य में उपयोग नहीं किया जा सकता है। प्रोफेसर aA का मत हे कि “सनकीपन 
| व्यक्तित्व का विकार हुँ”, ऐसे विकृत मस्तिष्क वाले व्यक्तियों को स्वतन्त्रता देना समाज 
के लिए हितकर नहीं है। 
। (५) तकं की मर्यादा आवद्यक है--मिल ने वाद-विवाद और विचार की 
F स्वतन्त्रता पर बल देते हुए यह कहा है कि व्यक्ति को बिना तर्क किए किसी विचार- 
धारा को स्वीकार नहीं करना चाहिए, क्योंकि तर्कहीन विश्वास अन्धविश्वास का रूप 
धारण कर लेता है । किन्तु तर्क की कोई मर्यादा होनी चाहिए, समाज के कुछ सिद्धान्त 
तर्क और विवाद से परे होते चाहिएँ; हत्या, सत्य, राजद्रोह आदि के बारे में जितना 
कम तके हो, वह समाज के लिए हितकर है । यदि राजद्रोह के सिद्धान्तों की चर्चा 
चौराहों पर होने लगे तो राज्य का भविष्य संकटापन्न हो जाएगा । तके को प्रधानता 
देने से समाज में निरर्थक वाद-विवाद या वितण्डा में समय नष्ट करने की प्रवृत्ति 
बढ़ेगी । यदि प्रत्येक व्यक्ति छोटी-छोटी बातों पर तकं करने लगे और तकं के बिना 
उन्हें स्वीकार न करे तो बड़ी विचित्र स्थिति उत्पन्न हो जाएगी । कोरा तकं और शुष्क 
वितण्डावाद समाज के लिए हितकर नहीं है । 

(६) मिल के मतानुसार झक्कियों तथा सनकी व्यक्तियों को नवीन परीक्षण 
करने की खुली छूट देने से समाज में मानवीय चरित्र के विविध रूप उत्पन्न होंगे और 
यह्‌ वैविध्य समाज की प्रगति और वृद्धि में सहायक होगा । किन्तु डेविडसन ने इस 
विषय में सत्य ही लिखा है कि चरित्र कां मूल्यांकन गुणों के आधार पर किया जाना 
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चाहिए, न कि वैविध्य के आधार पर । यदि वैविध्य ही प्रगतिशीलता का आन 
हो तो “बह समाज अधिक प्रगतिशील कहलाएगा, जितमें प्रत्येक सदस्य के कोट के 


बटन कथे, पीठ आदि विभिन्‍न स्थानों में लगे हुए हों ।” वस्तुतः पोशाक का सौन्दर्य ' 


उसकी अच्छी सिलाई पर है, न कि उसके वैविध्य पर । इसी प्रकार समाज का ह्ति 
उसके सदस्यों के चरित्र की उत्कृष्टता पर अवलम्बित है, न कि भिन्नता पर । सनकियों 
की स्वतन्त्रता से भिन्नता या वैविध्य ही बढ़ेगा, चरित्र में उन्नति और समाज की 
प्रगति सम्भव न होगी; अतः इस विषय में मिल का मत दूषित तथा अप्रामाणिक है । 

शासनविषयक विचार: प्रतिनिधि शासन-प्रणाली--मिल ने अपने शासन- 
सम्बन्धी विचारों का प्रतिपादन 'प्रतिनिधि शासन' (Representative Government) 
नाम की पुस्तक में किया है 1 इसमें उसने उत्तम शासन की कसोटी या लक्ष्य का वर्णन 
करते हुए कहा है कि आदर्श की दृष्टि से शासन का सर्वोत्तम प्रकार वह है “जिसमें 
प्रभुसत्ता अथवा सर्वोच्च नियन्त्रक शक्ति समुदाय के समूचे व्यक्तियों में निहित है, 
प्रत्येक नागरिक को न केवल इस अन्तिम प्रभुसत्ता का प्रयोग करने का अधिकार है, 
अपितु वह स्थानीय अयवा सामान्य सा्जनिक कार्य को व्यक्तिगत रूप से करके 
शासन में वास्तबिक भाग लेता है।” उसकी दृष्टि में व्यक्ति का लक्ष्य मानव की 
शक्तियों का सर्वागीण विकास करना है और वही शासन-प्रणाली श्रेष्ठ है, जिसमें 
इनका अधिकतम विकास सम्भव हो । उसने लिखा है---“अन्ततोगत्वा राज्य का महत्व 
और योग्यता इसका निर्णय करने वाले व्यक्तियों के महत्व और योग्यता पर निर्भर 
है । जिस राज्य में नागरिकों के मानसिक विकास और उन्नति की अपेक्षा प्रशासन में 
कुशलता को महत्व दिया जाता है, जहाँ मनुष्य को इसलिए छोटा बना रहने दिया 
जाता है कि वे लाभदायक प्रयोजनों के लिए शासकों के हाथ में कठपुतली बने रहें, ऐसे 
राज्य में छोटे आदमियों की सहाधता से वास्तव में कोई बड़ा कार्य पूरा नहीं किया जा 
सकता । अस्त में यह पता लगेगा कि राज्य के जिप्त शासनतन्त्र को पूर्ण बनाने के लिए 
व्यक्तियों के विकास का वलिदान किया गया था, उस तन्त्र को इससे कोई लाभ नहीं 
पहु चेगा, क्योंकि इसने उसको अधिक उत्तम रीति से कार्य करने के लिए उसका 
सचालन करने वाली शक्ति से उसे वंचित कर दिया है ।” 

मिल का यह अभिप्राय है कि राज्य की प्राणशक्ति उसके चरित्रवान्‌ व्यक्ति हैं, 
जिस शासन-प्रणाली में इनके विकास के अवसर नहीं हैँ, 
है, भले ही उसमें कितनी अधिक क्षमता और प्रशासनिक कुशलता क्यों न 
राजतन्त्र शक्तिशाली और क्षमतापूर्ण होने पर भी आदर्श नहीं हैं 
की शासन में भाग लेकर अपने चरित्र के विकास का अवसर नहीं 
प्रतिनिधि शासन वाले लोकतन्त्र को इभीहि 
व्यक्ति के बौद्धिक और नैतिक गुणों का विकास जिस मात्रा तक सम्भव होता है, वैसा 
अन्य किसी शासन-पद्धति में या निरंकुश राजतत्त्र में सम्भव नहीं है । वह यहाँ तक 
कहता है कि एक बुरा निरंकुश शासन (Malevolent despotism ) लोकोपकारी 
निरंकुश शासन ( BOVE i) से अधिक अच्छा है, क्योंकि वह नागरिकों 
में बुरे शासन के विरुद्ध प्रतिरोध और विद्रोह की भावना उत्पन्न करके उनके द्वारा 
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सार्वजनिक मामलों में बुद्धिमत्तापूवक भाग लेने की, तथा शासन में उत्तरदायित्व की 
अनुभूति की भावना को उत्पन्न करने में अधिक सहायक है । लोकतन्त्र-प्रणाली इसलिए. 
उत्तम है कि इसमें अधिकांश जनता को मतदाता के रूप में शासन में भाग लेने का 
अधिकार मिलता है, स्थानीय स्वशासन में तथा जूरी आदि के कार्यों में भाग लेने से 
उसके वौद्धिक गुणों का विकास होता है। किन्तु जिन जातियों में सार्वजनिक भावना 
का तथा लोकतन्त्रीय शासन के कर्तव्यों के पालन का अभाव है, जिन्हें सार्वजनिक कार्यों 
में दिलचस्पी नहीं है, उनके लिए प्रजातन्त्र की व्यवस्था ठीक नहीं है । इस विषय में 
मिल ने भारत का उदाहरण दिया है । ईस्ट इण्डिया कम्पनी में कार्य करने से उसे भारत 
का कुछ अधकचरा ज्ञान था । इसके आधार पर उसने भ्रान्तिपूर्ण कपोलकल्पना करते 
हुए यह कहा है कि हिन्दुओं में यह वृत्ति afte वे अपराधियों से सहानुभूति रखते हैं, 
उन्हें पकड़वाने में राजकर्मचारियों की सहायता नहीं करते; वे चोर के विरुद्ध गवाही 
देकर उसे पकड़वाने की अपेक्षा झूठी गवाही देकर उसे छुड़वाने का प्रयत्न करते हैं । 
सार्वजनिक कर्त्तव्यपालन की भावना न रखने वाली ऐसी जातियों के लिए लोकतन्त्र 
की प्रणाली उपयुक्त नहीं है । 

लोकतन्त्र-प्रणाली को सर्वोत्तम मानते हुए भी, इसे सव जातियों के लिए उपयुक्त 
न मानने के कारण मिल वेन्थम से एक महत्वपूर्ण भेद रखता है । बेन्थम परम्परा और 
इतिहास को कोई महत्व न देते हुए. अपने सिद्धान्तों को सार्वभौम रूप से सब देशों में और 
समयों में लागू होने योग्य मानता है, किन्तु मिल इससे सहमत नहीं है । वह यह समझता 
है कि किसी देश की शासनःप्रणाली वहाँ के अतीत इतिहास में पाई जाने वाली 
परिस्थितियों में विकसित होती है, सब देशों की परिस्थितियाँ भिन्त होने से शासन- 
पद्धतियाँ भी भिन्त प्रकार की होती हैं। मिल पर डाविन के विकासवाद का त॑था कोम्ते 
आदि aa विचारकों का प्रभाव पड़ा था । वह राज्य को अन्य सजीव शरीरों की भाँति 
स्वयमेव विकसित होने वाली संस्था नहीं, अपितु मनुष्य द्वारा अपने प्रयत्तों से विकसित 
होने वाली संस्था मानता था । इस विषय में वेन्यम और मिल के दृष्टिकोण को तुलना 
मनोरंजक है। बेन्थम लोकतन्त्र-प्रणाली को मनुष्य की प्रकृति या स्वभाव के कारण 
श्रेष्ठ समझता था | मनुष्य स्वभाव से इतने स्वार्थी हैं कि इनके स्वार्थो का नियन्त्रण 
लोकतन्त्र के अतिरिक्त किसी अन्य शासन-व्यवस्था में सम्भव नहीं | राजतन्त्र, कुलीनतन्त्र 
ओर अन्य सभी शासन-प्रणालियाँ विशेष वर्गों के carat की सिद्धि का साधन होती हैं । 
मिल यद्यपि यह मानता है कि लोकतन्त्र ही ऐसी प्रणाली है, जिसमें सब वर्गों के हित 
सुरक्षित रहते हैं; किन्तु इसके साथ ही वह यह भी मानता है कि सभी जातियाँ लोक- 
तन्त्र के लिए उपयुक्त नहीं हैं । जिन व्यक्तियों में सार्वजनिक कत्तेव्यो का पालन करने 
वाली उपयुक्त भावना ओर चरित्र न हो, उनके लिए लोकतन्त्र की व्यवस्था हितकर 
नहीं हो सकती है । अतः बेत्थम लोकतन्त्र को मनुष्य की प्रकृति के आधार पर श्रेष्ठ 
समझता है और मिल मनुष्य की परिस्थिति के आधार पर | 

मिल लोकतन्त्र का समर्थक इसलिए नहीं है कि यह शासन-पद्धति मनुष्यों को 
अधिक सुखी बनाती है, वह इसका पक्षपोषण इसलिए भी करता है कि यह उन्हें 
अधिक gear बनाती है, उनके चरित्र के विकास के सुअवसर प्रदान करती है । उसकी 
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दृष्टि में हमारे जीवन के लिए जिस प्रकार हवा जरूरी है, वैसे ही राजनीतिक प्राणी के 
लिए अपना वोट डालना, जूरी पद्धति में काम करना तथा अन्य सार्वजनिक कार्य करना 
आवश्यक है । मत देने के महत्व पर उसने जो विचार प्रकट किए हैं, सम्भवतः इस 
विषय पर्‌ इससे अधिक उदात्त विचार कभी अभिव्यक्त नहीं किए गए--“किसी भी 
राजनीतिक निर्वाचन में, सार्वभौम मताधिकार द्वारा होने वाले चुनाव में भी मतदाता 
का यह पूर्ण नैतिक कत्तव्य है कि वह अपने वैयक्तिक हित के स्थान पर जनता के हितों 
का ध्यान रखे और अपना वोट अपनी सर्वोत्तम सम्मति के अनुसार इस प्रकार दे, जैसे 
वही एक मात्र वोटर हो तथा सारा चुताब उस पर निर्भर हो । उसके वोट में विकल्प 
का स्थान नहीं है, जूरी के निर्णय की भांति उसे अपनी वैयक्तिक इच्छाओं का ध्यान 
नहीं रखना है। वोट देना उसका कत्तव्य है, उसे इसका पालन सार्वजनिक हित के 
सर्वोत्तम विचार के अनुसार करना चाहिए ।” 

किन्तु लोकतन्त्र का परम प्रशंसक और उपासक होते हुए भी, वह इसके दोषों 
को भली-भाँति जानता था । SAT जहाँ एक ओर लोकतन्त्र पर इंगलिश भाषा की एक 
अधिकतम प्रभावशाली रचना लिखी है, वहाँ दूसरी ओर इसकी बुराइयों का प्रतिपादन 
अत्यन्त ओजस्वी शब्दों में किया है और इन बुराइयों के प्रतिकार के अनेक उपायों का 
वर्णन किया है। ये उपाय प्रधानरूप से निम्नलिखित हैं--(क) आनुपातिक प्रतिनिधित्व, 
(ख) शैक्षणिक योग्यताएँ, (ग) साम्पृत्तिक योग्यताएँ, (घ) सार्वजनिक मतदान प्रणाली, 
(ड.) बहुल मतदान (Plural Voting), (च) विधि औयोग (Law Commission) 
की व्यवस्था । 

(क) आनुपातिक प्रतिनिधित्व (Proportional Representation )—fra 
के मानुसा र लोकतन्त्रात्मक प्रतिनिधि शासन का सबसे बड़ा दोष बहुमत का अत्याचार 
और उत्पीड़न तथा अल्पसंख्यकों की घोर उपेक्षा है । इसमें जिसे ५१ प्रतिशत वोट मिल 
जाते हैं, वह चुना जाता है और ४९ प्रतिशत वोटरों का प्रतिनिधि नहीं चुना जाता । 
चुनाव में अल्पसंख्यकों के सफल होने की आशा कभी नहीं की जा सकती, उनका प्रति- 
निधित्व न होने से उनके हित सदैव उपेक्षित रहते हैं । इस दोप के प्रतिकार के लिए 
मिल ने आनुपातिक प्रतिनिधित्व की प्रणाली का समर्थन किया । इसका सर्वप्रथम प्रति- 
पादन लन्दन के एक बैरिस्टर थॉमस हेयर ने मिल के 'प्रतिनिधि शासन? के प्रकाशन से 
दो वर्ष पहले किया था । अल्पसंख्यकों को प्रतिनिधित्व देने के लिए हेयर ने यह व्यवस्था 
की कि इसमें एक उम्मीदवार को निर्वाचित होने के लिए वोटों की एक निश्चित संख्या 
प्राप्त करनी होती है, यह संख्या वोटों की पुरी संख्या को चुनी जाने वाली सीटों की कुल 
संख्या से भाग देकर प्राप्त की जाती है । इसमें वोटर अपने मत-पत्र पर अनेक उम्मीद- 
वारों के नाम लिखता है। जिसे वह सबसे अधिक पसन्द करता है, उसका नाम 
पहले लिखने के वाद अपनी पसन्दगी के क्रम से अन्य उम्मीदवारों का नाम 
लिखता है । जब एक उम्मीदवार को निश्‍चित संख्या में वोट मिल जाते हैं, 
तव उसके शेष वोट वोटरों द्वारा दिए गए क्रम के अनुसार अन्य उम्मीदवारों को दिए 
जाते हैं। इस पद्धति के कुशलतापूर्वक प्रयोग से बहुत कम वोट बरबाद होते हैं ओर अल्प- 

मतों को उनकी संख्या के अनुपात से प्रतिनिधित्व मिल जाता है। मिल ने हेयर की योजना 
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का स्वागत और प्रबल समर्थन किया, वह इसे अल्पसंख्यकों के प्रतिनिधित्व के लिए 
आदर्श मानता था । मिल द्वारा इस व्यवस्था के समर्थन से यह लोकतन्त्रीय शासन-प्रणाली 
का एक आवश्यक अंग वन गई है। हमारे देश में भी पालियामेण्ट और विधानसभाओं 
में विभिन्न समितियों के सदस्यों के चुनाव में इस पद्धति को अपनाया जाता है और इससे 
बिरोधी दलों को समुचित प्रतिनिधित्व मिल जाता है। 

(ख) शैक्षणिक योग्यताए--मिल प्रजातन्त्र का एक और बड़ा खतरा यह 
समझता था कि बहुसंख्या का शासन होने के कारण यह अज्ञानी और निरक्षर व्यक्तियों 
का शासन बन जाएगा, क्योंकि देश में अधिकतर संख्या ऐसे ही व्यक्तियों की होती है। 
उसे यह आशंका थी कि यदि वोटरों की योग्यता और गुणों के बढ़ाने पर ध्यान नहीं 
दिया गया तो लोकतन्त्र में कम बुद्धि तथा योग्यता वाले लोग हावी हो जाएँगे । अतः 
लोकतन्त्र के भविष्य को उज्ज्वल और सुरक्षित बनाने के लिए आवश्यक है कि ऐसे लोगों 
को मताधिकार से वंचित किया जाए । इसलिए उसने निरक्षर व्यक्तियों को वोट का 
अधिकार देने का विरोध करते हुए कहा कि “मैं इस बात को पूर्णरूप से अस्वीकार करता 
हूँ कि जो व्यक्ति पढ़ने-लिखने में और गणित के सामान्य सवाल निकालने में समर्थ नहीं 
हैं, उसे मतदान में हिस्सा लेने दिया जाए ।” उसके मत में वोट के लिए नाम दर्ज कराने 
से पहले वोटर बनने के इच्छुक व्यक्ति को अपनी योग्यता का परिचय देने के लिए यह 
आवश्यक है कि वह अपना नाम वोटरों की सूची में दर्ज करने वाले अधिकारी के सम्मुख 
इंगलिश पुस्तक से एक वाक्य की प्रतिलिपि करके तथा सवाल करके अपने वोटर बनने 
की योग्यता को प्रमाणित करे। सार्वभौम मताधिकार से पहले वे सार्वजनिक शिक्षा को 
आवश्यक समझते थे | 

(ग) साम्पत्तिक योग्यता- शैक्षणिक योग्यता के अतिरिक्त मिल वोटर के लिए 


साम्पत्तिक योग्यता भी आवश्यक मानता था । उसका यह विश्वास था कि जिनके पास | 


सम्पत्ति होती है, वे सम्पत्ति न रखने वाले व्यक्तियों की अपेक्षा उत्तरदायित्व की भावना 
अधिक मात्रा में रखते हैं। उसने इस सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हुए कहा हे कि “यह 
बात महत्वपूर्ण है कि जो असेम्वली या विधानसभा सामान्य अथवा स्थानीय कर लगाती 
है, उसका चुनाव ऐसे मतदाताओं द्वारा ही हो, जो इस प्रकार लगाए जाने वाले टेक्सों 
का कुछ भाग देते हों। कर बिलकुल न देने वाले व्यक्तियों को यदि अपने मतों द्वारा दूसरे 
व्यक्तियों की सम्पत्ति पर कर लगाने का अधिकार दिया गया तो इस बात की सम्भावना 
है कि वे आथिक मामलों में खूब खर्च करने वाले तथा कोई बचत ना करने वाले होंगे । 

हें इस बात का अधिकार मिल जाता है कि बे जिस किसी बात को सार्वजनिक प्रयोजन 
समझते हैं, उसके लिए दूसरे व्यक्तियों की जेबों में हाथ sat” अतः मिल सम्पत्ति 
रखने वाले तथा कर देने वाले व्यक्तियों तक ही वोट का अधिकार सीमित रखना 


चाहता था । 


1. “Universal teaching must precede universal enfranchisemen 


Mill 
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विचारक प्रजातन्त्र की सफलता के लिए गुप्त मतदान प्रणाली न Ballot) के 

समर्थक थे, उनका यह मत था कि इससे चुनाव में घूंसखोरी और BE wa 
है। वेन्यम और जेम्स मिल इसी मत के थे, किन्तु जॉन मिल अर i : ह्‌ 

मानता था कि सार्वजनिक मतदान द्वारा जनता को THAT की प्र णाली के लि ge 
चित रूप से प्रशिक्षित किया जा सकता है । मिल इस प्रगाली का a इस तकं के 
आधार पर करता था कि “मतदान का अधिकार सार्वजनिक कत्तव्य है, इसे अन्य 
सार्वजनिक कत्तंव्यों की भाँति जनता की देख-रेख में उसकी आलोचना को सहते हुए 
खले रूप में करना चाहिए ।” यह ऐसा कर्तव्य है, जिसके समुचित पालन में सब लोगों 
का हित निहित है, अत: सव व्यक्तियों को यह देखने का अधिकार है कि इसका पालन 
ठीक ढंग से हो रहा है या नहीं हो रहा है। यदि गुप्त मतदान प्रणाली अपनायी गई तो 

इससे स्वार्थ-सिद्धि को प्रोत्साहन मिलेगा, सबकी निगाहों में रहते हुए वोट देते समय 

प्रतिकल आलोचना के भय से मनुष्य अपने कर्तव्य का समुचित रीति से पालन करता 

है, गुप्त मतदान में यह भय न रहने से कत्त॑व्य का ठीक ढंग से पालन नहीं होगा । E. 

(ड.) बहुल मतदान (Plural Voting) मिल लोकतम्न्न की एक बड़ी बुराई 

यह समझता था कि इसमें समानता के सिद्धान्त के आधार पर सब 2 को एक 

' वोट का अधिकार दिया जाता है, किन्तु सव व्यक्तियों के वोटों का महत्व ओर मूल्य 
एक जैसा नहीं होता है। वस्तुतः समाज में बुद्धिमत्ता, शिक्षा और उत्कृष्ट गुण अज्ञान, 

मूर्खता और frace गुणों से अधिक महत्व रखते हैं, अतः बुद्धिमान्‌, शिक्षित तथा 

उत्कृष्ट गुणों को रखने वालों को मूर्खो तथा अशिक्षितों से अधिक वोट देने का अधिकार 

होना चाहिए । उदाहरणार्थ, विश्वविद्यालय की शिक्षा प्राप्त करने वालों को दो वोट 

दिए जाने चाहिएँ । बह लोकतन्त्र के दो भेद करता था--सच्चा (True) लोकतन्त्र और 

झूठा (False) लोकतन्त्र। लोकतन्त्र संख्याओं को तथां वोटों को गिनने का लोकतन्त्र 

है, इसका मूल सिद्धान्त है कि एक व्यक्ति का एक वोट होता चाहिए, एक व्यक्ति का एक 

से अधिक वोट नहीं होना चाहिए । इस सिद्धान्त का मतलब ऐसा शासन स्थापित करना 

है, जो सबसे कम शिक्षित लोगों का तथा हाथ से काम करने वाले मजदूरों का शासन 

होगा । यह झूठा लोकतन्त्र है। इसके विपरीत सच्चे लोकतन्त्र में सव व्यक्तियों के 

वोट बराबर नहीं, किन्तु उनकी योग्यता के आधार पर होते हैं। इसमें शिक्षा, नैतिकता 

आदि की दृष्टि से योग्य व्यक्तियों को सामान्य व्यक्तियों से अधिक संख्या में वोट दिए 

जाते हैं। मिल ने इस विषय में एक विस्तृत योजना बनाई थी कि समाज के कित वर्गों 
को कितने वोट दिए जाने चाहिएँ, यह वर्गीकरण मानसिक और नैतिक गुणों के आधार 

पर किया गया था । यह सब लोकतन्त्र को अधःपतन के गर्त में गिरने से बचाने के लिए 

किया गया था, क्योंकि राज्य की रक्षा बुद्धि और चरित्र से ही हो सकती है । शिक्षित 
और बुद्धिमान्‌ लोगों को अधिक संख्या में बोट देने का एक दुष्परिणाम यह हो सकता 
है कि शासन पर उनका आधिपत्य न स्थापित हो जाए, अतः मिल इसके दुष्परिणामों 
से बचने के लिए यह व्यवस्था करता है कि वोटों की यह बहुसंख्या समाज में ऐसे 
दरिद्रतम व्यक्ति को भी प्राप्त होगी, जो यह्‌ सिद्ध कर सके क्रि सब कठिनाइयों के वाव- 
qa, बुद्धि की दृष्टि से ag अधिक वोट पाने का अधिकारी है। इस बात को 'स्वेच्छा- 
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gaa दी जाने वाली परीक्षाओं से प्रमाणित किया जाना था। 

(च) विधि आयोग तया लोकतन्त्रबिषयक अः्य विचार--पालियामेण्ट या 
प्रतिनिधि सभा के कार्य के सम्बन्ध में उसके विचार विलक्षण थे । इसका कार्य “शासन 
करना नहीं है, इस कार्य के लिए उसमें कोई योग्यता नहीं है, प्रतिनिधि सभा का समुचित 
कार्य सरकार का निरीक्षण और नियन्त्रण करना, इनके कार्यों पर प्रकाश डालना, 
इसके गर्हणीय कार्यो की निन्दा करना, सरकारी कर्मचारियों में निहित किए. जाने वाले 
विश्वास का दुरुपयोग करने वाले अधिकारियों को पदच्युत करना है ।” चूँकि “सावं- 
जनिक प्रशासन की प्रत्येक शाखा का कार्य निष्णात एवं चतुर व्यक्षितयों द्वारा किया जाने 
वाला होता है; अतः प्रतिनिधि सभा द्वारा प्रशासन के कार्य किए जाने का अर्थ यह होगा 
कि अयोग्यता तथा अनुभवणून्यता को योग्यता तथा अनुभव से अधिक महत्व दिया जा 
रहा है। इसलिए कानून बनाने का वास्तविक कार्य एक fasta fafa आयोग (Special 
Legislation Commission) को करना चाहिए, इसके सदस्य सिविल सविस के 


व्यक्ति होने चाहिएँ । इन कानूनों को पास करने का कार्य पालियामेण्ट का होना चाहिए । ¦ 


बिधि आयोग द्वारा कानूनों का प्रारूप तैयार होने पर पालियामेण्ट को इसमें संशोधन का 
कोई अधिकार नहीं होगा, वह इन्हें या तो पास करेगी या रद्द करेगी ।* 

मिल ने इस व्यवस्था द्वारा संख्या तथा गुण के सिद्धान्तों का समन्वय करने का 
प्रयत्न किया है । जनता की प्रभुसत्ता संख्या का सिद्धान्त है, शासन के कायो का वास्त- 
विक संचालन योग्य व्यक्तियों द्वारा किया जाना तथा कानूनवेत्ताओं के आयोग द्वारा 
कानूनों का बनाया जाना गुण अथवा योग्यता का सिद्धान्त है 1 उसने इन दोनों का 
सामंजस्य करते हुए लोकतन्त्र के स्वरूप को विशुद्ध बनाते का प्रयत्न किया है। 

सच्चे लोकतन्त्र की स्थापना के लिए मिल कुछ अन्य सुधार भी करना चाहता 
है । उच्च अथवा द्वितीय सदन में वह ऐसे हितों का प्रतिनिधित्व करना चाहता है, जिनका 
प्रतिनिधित्व सामान्य मताधिकार द्वारा निर्वाचित निम्न सदन में नहीं होता था | इसका 
कार्य निम्त सदन की गलतियों और दोषों के विरुद्ध प्रबल प्रतिवाद करना था । मिराबो 
ने कहा था कि प्रतिनिधि सभाएँ नक्शों जैसी होती हैं, जिस प्रकार इनमें देश की सब 
भौगोलिक विशेषताएँ उचित अनुपातो के साथ लघु रूप सें दिखाई जाती हैं, उसी प्रका र 
बिधानसभाओं में देश के विभिन्न स्वार्थो और दलों का प्रतिनिधित्व होना चाहिए । 
मिल के मतानुसार निम्न सदन में यह प्रतिनिधित्व संख्या के आधार पर होता था, 
किन्तु उच्च सदन में विभिन्न स्वार्थो का प्रतिनिधित्व होता चाहिए । १८३२ के सुधार 
कानून से पहले इंगलेण्ड में विभिन्न हितों का ही प्रतिनिधित्व होता था। मिलने 
स्वयमेव इस व्यवस्था के उन्मूलन के लिए प्रंयत्न किया था, किम्तु तीस वर्षे के अनुभव 
से उसे विशेष हितों का प्रतिनिधित्व भी आवश्यक प्रतीत हुआ । 

उसका दूसरा सुधार पालियामेण्ट के सदस्यों को वेतन या भत्ता न दिए जाने 
के बारे में था | उस समय इन्हें देने के लिए प्रबल आन्दोज़न हो रहा था, किन्तु मिल 
इसका घोर विरोधी था। उसका यह कहता था कि इससे लोग आथिक प्रलोभन के 
कारण इसके सदस्य बनने लगेंगे, लोगों को अपने भाषणों से प्रभावित करने में समर्थे 
लोग (Demagogue) इस दिशा में आकृष्ट होने लगेंगे, चालाक और शासन करने में 
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नालायक आदमी पालियामेण्ट के सदस्य बन जाएँगे, इसकी पवित्रता ओर क्षमता नष्ट 
हो जाएगी । लोगों को निष्काम सेवा तथा कत्तव्य की भावता से पालियामेण्ट के सदस्य 
बनने की प्रवृत्ति समाप्त हो जाएगी । सदस्यों को वेतन देने का विरोध करने के साथ 
वह सदस्यों पर चुनावों का अनावश्यक और अनुचित बोझ भी नहीं डालना चाहता था। 
उसका यह मत था कि चुनाव के खर्च का भार उम्मीदवार पर नहीं पड़ना चाहिए । 
भिल लोकतन्त्र के महान्‌ विचारकों में गिता जाता है । लोकतन्त्रविषयक उसके 
उपर्युक्त सुझावों में कई इस समय सर्वसम्मति से स्वीकार किए जा चुके हैं और कई 
सुझाव रह कर दिए गए हैं । उसके सर्वत्र माने जाने वाले सुझाव आनुपातिक प्रतिनिधित्व 
और स्त्रियों का मताधिकार है । स्विट्ज़ रलैण्ड में उसका विशेषज्ञ लोगों द्वारा कानूनों 
के निर्माण का सुझाव स्वीकार किया गया है, अन्य देशों में भी इस कार्य को विशेषज्ञों 
को सौंपने की प्रवृत्ति बढ़ रही हे । बहुल मतदान (Plural Voting) तथा उपरले सदन 
में विशेष हितों के प्रतिनिधित्व के विचार भी अनेक लोकतन्त्रों में माने जाते हैं। 
उदाहरणार्थ, भारतीय संविधान के अनुसार कुछ राज्यों में शिक्षकों और विश्वविद्यालयों 
के स्तातकों को अपने सामान्य वोट के अतिरिक्‍त दो अन्य मत देने का अधिकार है 
और विधानपरिषदों में शिक्षकों, स्तातकों, नगरपालिकाओं आदि के विशेष हितों का 
“प्रतिनिधित्व होता है । मिल के स्वीकार न किए जाने वाले सुझावों में पालियामेण्ट के 
सदस्यों को वेतन न देना तथा खुले मतदान की व्यवस्था है। 
मिल द्वारा उपयोगितावाद का संशोधन : बेन्थस और मिल के सिद्धान्तों के 
भेद--जॉन स्टुअर्ट मिल को उसके पिता ने बचपन से ऐसी शिक्षा दी थी कि वह उप- 
योगितावाद के सांचे में ढल सके, वेन्थम के सिद्धान्तों का प्रवल प्रचारक बन सके । किन्तु 
समय बीतने के साथ कई कारणों से जॉन मिल के विचारों में बड़ा परिवर्तन आने लगा। 
इसका पहला कारण २० वर्ष की आयु में मिल का मानसिक अवसाद या नेराश्य का 
दौरा था । इससे उपयोगितावाद के सिद्धान्त में उसकी आस्था शिथिल होने लगी। 
दुसरा कारण मिल द्वारा वड्संवर्थ और कोलरिज की कविता का अध्ययन तथा उस पर 
डाविन, कोम्ते, स्पेन्सर आदि की रचनाओं का प्रभाव था । तोसरा कारण इंगलैण्ड की 
परिवर्तित परिस्थितियाँ थीं । बेन्यम और जेम्स मिल ने ब्रिटिश समाज की जिन बुराइयों 
के संशोधन पर बल दिया था, वे लुप्त हो रही थीं । अब इनकी आलोचना पर बल 
देने की आवश्यकता नहीं थी । इस समय इनके स्थान पर उत्पन्न होते वाली नई 
बुराइयों के निराकरण के लिए नवीन चिन्तन की आवश्यकता थी । अतः इन कारणों 
से जॉन मिल के विचारों में शनैः-शनैः एक क्रान्ति हुई और उसने नवीन सिद्धान्तों 
पर बल देना शुरू किया । इससे उपयोगितावाद का आमूलचूल संशोधन हुआ, उसके 
स्वरूप में बहुत अन्तर आ गया । मिल ने उपयोगितावाद के स्थान पर व्यक्तिवाद (In- 
dividualism) पर अधिक बल दिया, अतः उसे अन्तिम उपयोगितावादी तथा प्रथम 
व्पक्तिबादी (Last utilitarian and first individualist) दार्शनिक कहा जाता है। 
मिल ने उपयोगितावाद के सम्बन्ध में अपने विचारों का विशद प्रतिपादन १८६१ में इस 
विषय पर लिखे ‘Utilitarianism’ नामक fara में किया। इसके आरम्भ में तो 
उसने इसके सिद्धान्तो को स्वीकार किया है, किन्तु आगे चलकर इसके प्रधान सिद्धान्तों 
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का परित्याग कर दिया है । यहां इसके आधार पर वेन्यम के उपयोगितावाद से उसके 
प्रधान मतभेदों का वर्णन किया जाएगा । 

(१) dean से उसका पहला भेद सुख के स्वरूप के सम्बन्ध में था । पहले यह 
बताया जा चुका है कि वेन्थम सुखों में मात्रातमक (Quantitative) भेद मानता था, 
किन्तु मिल ने उसमें गुणात्मक (Qualitative) भेद भी माना । वेन्थम के मतानुसार 
सुख की मात्रा एक-सी होने पर रसगुल्ले खाने के आनन्द में या कालिदास के काव्य का 
रसपान करने में कोई अन्तर नहीं है। मिल को यह वात मान्य नहीं थी । उपर्युक्त 
निबन्ध में वेस्थम के अधिकतम सुख के सिद्धान्त को मानने के बाद उसने यह लिखा है 
कि यह बात उपयोगिता के सिद्धान्त के सर्वथा अनुकूल है कि इस तथ्य को मान लिया 
जाए कि आनन्द के कुछ प्रकार अन्य प्रकारों की अपेक्षा अधिक वांछतीय और अधिक 
मूल्यवान्‌ होते हैं। यह बड़ी बेहूदी बात होगी कि सब आतन्दों का मूल्यांकन करते 
समय केवल सात्रा पर ही विचार किया जाए। मिल के मतानुसार रसना के आनन्दों 
से बुद्धि के आनन्द अधिक उत्कृष्ट थे) उसने लिखा था कि सभी उपयोगितावादी लेखक 
इस वात को स्वीकार करते हें कि शारीरिक सुखों की तुलना में मानसिक सुख अधिक 
उत्कृष्ट होते हैं, क्योंकि ये अधिक स्थायी एवं सुरक्षित होते हैं। 

मिल ने सुखों में गुण की दृष्टि से उच्चतर तथा निम्नतर Gal का भेद स्वीकार 
किया | उसका यह कहना था कि सुसंस्कृत एवं परिमाजित रुचि वाले विद्वान्‌ पुरुषों 
को जिन बातों में सुख मिलता हैं, वह मूढ़ लोगों के इन्द्रियों को सन्तुष्ट करने वाले 
निम्ततर आनन्दो से कहीं उत्कृष्ट है । यदि विद्वान्‌ और मनीषी अपनी स्थिति से सन्तुष्ट 
न हों तो भी उनकी यह अवस्था पुर्ण रूप से सन्तुष्ट निम्न कोटि वाले व्यक्ति से कहीं 
अधिक अच्छी है । उसने लिखा था किं “असन्तुष्ट मानव सन्तुष्ट सुअर को अपेक्षा 
अच्छा हे, असन्तुष्ट सुकरात पुर्णंतया सन्तुष्ट qa की अपेक्षा उत्कृष्ट है । इसका यह्‌ 
अभिप्राय है कि सुकरात जैसे व्यक्तियों का सुख सूअर या मूख के सुख की अपेक्षा मात्रा में 
न्यूनतर होने पर भी गुणात्मक दृष्टि से उच्चतर होने के कारण अधिक वांछनीय है । मिल 
का यह कहना था कि इस विषय में उन विद्वानों और पुरुषों का वचन प्रमाण मानना 
चाहिए, जिन्हें उच्चतर तथा निम्नतर दोनों प्रकार के सुखों का अनुभव है । उनकी 
साक्षी के आधार पर ही हमें इस गुणात्मक भेद को स्वीकार करना चाहिए । यदि gat 
में यह भेद मान लिया जाए तो इसका अर्थ यह होगा कि हम यह भी मानेंगे कि हमें 
उच्चतर सुख पाने का प्रयत्न करता चाहिए | इससे उपयोगितावाद का आधार हो 
खण्डित हो जाता है, क्योंकि उपयोगितावाद सुखदायी होने से सुखों में मात्रा का ही भेद 
मानता है, गुणों का नहीं । अतः मिल ने सुखों को गुणात्मक मानकर उपयोगितावाद के 
एक बड़े आधारस्तम्भ को तिलांजलि दे दी । = esa 

(२) दूसरा भेद सुखों की मापक पद्धति (Felicific Calculus) के बारे में है। 
सुखो के गुणात्मक भेद मान लेने से उतको तापने या निष्पक्ष रीति से मूल्यांकन करने 
के सभी प्रयत्न निरर्थक हो जाते हैं, क्योंकि रसगुल्ला खाने से रसना को सुख देने वाले 
निम्नस्तर के ऐत्त्रियिक सुख की तुलना कालिदास के काव्यरसास्वादन के उत्कृष्ट सुख से 
नहीं हो सकती है । तुलसीदास ने कहा है कि स्वर्गादि के भोगों से प्राप्त होने वाले सुख 
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यदि एक पलड़े में रखे जाएँ और सत्संग का क्षण-भर का आध्यात्मिक सुख दूसरे पलड़े 
में रखा जाए तोस्त्रगे के सुख सत्संगति के सुख की तुलना नहीं कर सकते । भारतीय 
र्मश्र में इसलिए आध्यात्मिक सुखों को भौतिक et से उत्कृष्ट बताया गया है। 
महाभारत में कहा गया है कि सांसारिक काम या वासना की तृप्ति होने से जो सुख 
होता है और जो सुख स्वर्ग में मिलता है, ये दोनों सुख मिलकर तृष्णा के क्षय से होने 
वाले सुख के सोलहवें हिस्से के भी बराबर नहीं हैं। विभिन्न gat की यह तुलना विद्वानों 
द्वारा की जाती है । वेन्थम सुखों की मात्रा को औनन्दमापक गणना पद्धति से नापना 
चाहता था | किन्तु इस.विषथ में मिल का नपैना सर्वथा भिन्त है, वह्‌ इसके सम्बन्ध में 
विद्वानों को ही प्रमाण मानता है, क्योंकि इनके सिवाय इनकी जाँच या निर्णय किसी 
अन्य प्रकार से नहीं हो सकता । “दो सुख देने वाली अनुभूतियों की प्रगाढ़ता का निर्णय 
वही लोग कर सकते हैं, जिन्हें दोनों अनुभूतियों का ज्ञान हो ।” अतः मिल का मत इस 
विषय में सर्वथा सत्य प्रतीत होता है कि सुखों को नापने का कार्य बेस्थम की आनन्द- 
मापक पद्धति से सम्भव नहीं है। यह मिल का वेन्थम से एक मौलिक भेद था तथा 
उपयोगिता के एक महान्‌ मन्तव्य का परित्याग AT | 

(३) तीसरा भेद इतिहास एवं परम्पराओं के महत्व के सम्बन्ध में था। 
घेस्थम इनकी घोर उपेक्षा करता था, उसके मतानुसार उसके द्वारा तैयार किए गए 
संविधान और शासनःप्रणालियाँ दुनिया के किसी भी भाग में, असभ्यतम देशों में तथा 
सभ्यतम देशों में स्त्र समान रूप से लागू की जा सकती थीं । किन्तु मिल ऐसा नहीं 
मानता था, उसके मतानुसार प्रत्येक देश और जाति का अपना इतिहास, परम्प राएं, 
रूढ़ियाँ और नियम होते हैं, इनका उस देश की विशिष्ट परिस्थितियों में विकास होता है, 
प्रत्येक देश की शासनःप्रणाली वहाँ की परम्पराओं और परिस्थितियों के अनुसार होती 
चाहिए । कोई भी शासनप्रणाली ऐसी आदर्श या उन्नत नहीं हो सकती, जो सर्वत्र समान 
रूप से लागू की जा सके । पहले(पृ० ४१)यह बताया जा चुका है कि लोकतन्त्र की व्यवस्था 
को उत्कृष्ट मानते हुए भी मिल इसे भारत जैसे देशों के लिए उपयुक्त नहीं मानता 
था । अतः उसे ऐतिहासिक सापेक्षतावादी (Historical Relativist ) कहा जाता है। 
इसलिए लोकतन्त्र को जहाँ बेन्थम मानव की प्रकृति (nature of man) के आधार पर 
उत्कृष्ट मानता है, वहाँ मिल इसे मनुष्य की परिस्थिति के आधार पर श्रेष्ठ समझता है। 

(४) चोथा भेद मिल द्वारा व्यक्ति और राज्य के उद्देश्यों को ऊँचा बनाना तथा 
उपयोगितावाद में उच्च नैतिक सिद्धान्तों का समावेश करता है । बेन्थम मानव-जीवन का 
लक्ष्य अपने सुख की प्राप्ति और राज्य का लक्ष्य अपने नागरिकों को इसकी प्राप्ति में सहा- 
यता देना मानता है । वह अधिकतम लोगों के अधिकतम सुख के सिद्धान्त पर बल देता 
है, वह नैतिकता के विचार को तनिक भी महत्व नहीं देता है (देखिए पिछला अध्याय) | 
मिल का मत इसके सर्वथा प्रतिकूल है । व्यक्ति का लक्ष्य केवल सुख की खोज नहीं, 
अपितु जर्मन विद्वान्‌ विल्हूँल्म वान हम्बोल्ड के मतानुसार “अपनी सम्पूर्ण शक्तियों का 
उच्चतम तथा अधिकतम सामंजस्यपूर्ण विकास” करना है | राज्य का लक्ष्य अपने 
नागरिकों का सुख बढ़ाना नहीं, किन्तु उनके मानसिक गुणों को बढ़ाना है । मिल के 
मत में राज्य एक नैतिक संस्था है, उसका एक नैतिक उद्देश्य है 1 उसका लक्ष्य FATT 
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सुख या उपयोगिता को ही बढ़ाना नहीं, किन्तु व्यक्तियों के गुणों का विकास और वृद्धि 
करना है 1 इस पर वेपर ने यह टिप्पणी की है कि मिल ने इस प्रकार उपयोगितावाद 
का समर्थन उसका पूर्ण परित्याग करके किया है 

यह बात उसके अधिकतम व्यक्तियों के अधिकतम सुख के सिद्धान्त की 
व्याख्या से स्पष्ट हो जाती है । उपयोगितावाद की एक बड़ी समस्या यह थी कि जब 
व्यक्ति स्वार्थी होने के कारण अपने वैग्रक्तिक Gat पर बल देते हैं तो समष्टि का या 
'अधिकतम लोगों के अधिकतम सुख' का लक्ष्य कँसे पूरा हो सकता है, क्योंकि विभिन्न 
gat और स्वार्थो के संघर्ष के कारण अधिकतम सुख का निर्धारण या प्राप्ति 
aga कठिन है । मिल इसे ईसा के स्वाणम नियम और उपयोगितावाद के नैतिकता के 
आधार पर स्पष्ट करता है। ईसा का उपदेश है कि “तुम दूसरे के साथ वसा व्यवहार 
करो, जसा तुम अपने साथ चाहते हो; अपने पड़ोसी से वैसा प्यार करो, जैसा तुम 
अपने साथ करते हो | यही उपयोगितावादी नैतिकता का आधार है। तुम अपना सुख 
और हित उसी वात में समझो, जिसमें दूसरे का सुख और हित etl” सिल यह 


SS >. ~ ~ 
समझता है कि समुचित शिक्षा द्वारा मनुष्यों का ऐसा विकास हो सकता है कि वह समष्टि 


के या अधिकतम व्यक्तियों के सुख को अपना सुख समझे, वह अपना आचरण ऐसा बनाए 
कि उससे उसको तथा अधिकतम व्यक्तियों को आनन्द प्राप्त हो | 

मिल की उपयोगितावाद की यह व्याख्या वेन्थम के मत के सर्वथा प्रतिकूल 
है | उसके मतानुसार मानवीय आचरण और व्यवहार में हमारा चरम लक्ष्य भौतिक 
सुख की प्राप्ति है । उसमें नैतिकता के प्रश्‍नों तथा व्यक्ति के सुख के उपर्युक्त रीति से 
समष्टि के सुख में रूपान्तरित होते का कोई प्रश्‍न नहीं है । बेन्थम के मतानुसार मनुष्य 
सभ्यता की जिस दशा में हो, उसे सुख मिलना चाहिए; मिल मनुष्यों की दशा उन्नत करके 
उसमें सुख के स्वरूप को उत्कृष्ट बनाना चाहता था | मैक्सी ने दोनों का अन्तर स्पष्ट 
करते हुए लिखा है, “वेन्यम का उपयोगितावाद का सिद्धान्त भेड़ियों के समाज में स्वार्थ 
को महत्व देता है और सन्तों के समाज में साधुता को । मिल का यह संकल्प था कि चाहे 
कोई भी समाज हो, उसमें उपयोगिता की कसौटी साधुता (saintliness) ही होनी 
चाहिए 1” 

(५) पाँचवाँ भेद राजनीतिक संस्थाओं के बारे में है । मिल बेन्थम की भाँति 
इन्हें मनुष्यों की कृति मानता है, किन्तु वह इस बात पर वेन्थम की अपेक्षा अधिक बल देता 
है कि राज्य आदि सभी संस्थाओं का आधार इच्छा (Will) है । यह इच्छा केवल संख्या 
पर ही आधारित नहीं है, अपितु गुणों पर टिकी हुई है । संस्थाओं का निर्माण करने वाली 
इच्छा धर्म जैसे सुदृढ़ धामिक विश्वास का रूप धारण कर सकती है। अतएव मिल का 
यह कहता था कि “सुदृढ़ विश्वास रखने वाला एक व्यक्ति केवल अपना स्वार्थ या हित 
रखने वाले ६६ व्यक्तियों के समान सामाजिक शक्ति रखता है।” बेन्थम इससे बिलकुल 
सहमत नहीं था, वह राज्य को इच्छा के स्थान पर हितों (interests) का परिणाम या 
कार्य मानता है | मिल राज्य में मानवीय इच्छा या व्यक्तित्व की उपेक्षा करने वाले किसी 
सिद्धान्त को स्वीकार नहीं करता, यह वेन्थम के मत के सर्वथा प्रतिकूल था | 

(६) छठा भेद राज्य के आथिक कार्यक्षेत्रं के सम्बन्ध में है। पुराने उपयोगिता- 
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वादियों की यह धारणा थी कि व्यक्तियों द्वारा अपने सुखों की प्राप्ति के प्रयत्न से समाज 
को सुख प्राप्त होगा | मिल ने अपने सुप्रसिद्ध ग्रन्थ 'अर्थशास्त्र' (Political Economy) 
में इसका खण्डन किया है । इस विचार में इस बात की सर्वथा उपेक्षा कर दी गई है कि 
सब व्यक्तियों की शक्ति में बड़ा अन्तर होता है और ऐतिहासिक परिस्थितियाँ सर्वत्र एक 
जैसी नहीं होतीं। यदि भूतकालीन परिस्थितियों के कारण कुछ व्यवितयों के पास अधिक 
साधन सम्पत्ति है तो उन्हें आथिक प्रतियोगिता में कम साधन-सम्पन्न व्यक्तियों की अपेक्षा 
अधिक लाभ रहेगा । भू-सम्पत्ति पर, कारखानों पर तथा ज्ञान पर थोड़े से व्यवितयों का 
एकाधिकार है, शासन-सत्ता भी इन्हीं के हाथ में है, इन्होंने सव कानूनों का निर्माण अपने 
स्वार्थो की सिद्धि के उद्देश्य से किया है। अतः ये लोग इत कानूनों से साधारण जनता के 
जीवन को दयनीय वना रहे हैं और लाखों व्यक्तियों के सर्वांगीण विकास में वाधाएँ डाल 
रहे हैं । राज्य का यह कर्त्तव्य है कि वह इन बाधाओं का निराकरण करे और सार्वजनिक 
कल्याण और सुख की वृद्धि करे । यद्यपि मिल कट्टर व्यक्तिवादी होने के कारण राज्य के 
कार्यक्षेत्र को संकुचित करने पर तथा उसके कार्य कम करने पर वल देता था, फिर भी 
वह व्यक्ति के विकास और मानव-जाति की प्रगति को अवरुद्ध करने वाले कार्यों को 
रोकना चाहता था । इस दृष्टि से उसने भू-सम्पत्ति का विरोध किया, वह भूमि पर 
वैयक्तिक अधिकार को समाज के लिए उपयोगी या हितकर नहीं मानता था । यह वेन्थम 
के सम्पत्ति को पवित्र और महत्वपूर्ण मानने के विचार से सर्वथा प्रतिकूल था । वह 
नागरिकों के विकास के लिए अनिवार्य शिक्षा-पद्धति का समर्थक था, यद्यपि वह राज्य द्वारा 
शिक्षा का पाठ्यक्रम निर्धारित किए जाने का विरोधी था । वह उत्तराधिकार द्वारा पुत्रों 
के विशाल सम्पत्ति प्राप्त करने का विरोध करता था, उसका यह मत था कि किसी 
व्यक्ति को 'एक निचिश्त मात्रा से अधिक सम्पत्ति प्राप्त नहीं होती चाहिए | वह कारखानों 
की दशाओं में सुधार करने वाले, विशेषतः बच्चों की स्थिति सुधारने वाले कानून बनाने 
के पक्ष में था । उसके मतानुसार काम करने के घण्टे नियन्त्रित होने चाहिएँ। वह राज्य 
को आथिक मामलों में मजदूरों के कल्याण और हित की दृष्टि से हस्तक्षेप करने का पूरा 
अधिकार प्रदान करता था और इस दृष्टि से वह समाजवादी था । अतः एवेन्स्टाइन ने 
यह सत्य ही लिखा है कि मिल ने अपने जीवन का आरम्भ उपयोगितावादी के रूप में तथा 

अन्त समाजवादी के रूप में किया । वेन्थम आर्थिक क्षेत्र में एडम स्मिथ की अहस्तक्षेप 
(laissez faire) की नीति का समर्थक था, मिल ने इसका विरोध उपयोगितावाद के 
प्रधान आधार--अधिकतम लोगों के अधिकतम सुख एवं सार्वजनिक कल्याण के आधार 
पर किया । 

(७) सातवाँ भेद स्वतन्त्रता के सम्बन्ध में हे | बेन्थम ने इसे विशेष. महत्व नहीं 
दिया था, इसका स्थान सुरक्षा के वाद माना था; किन्तु मिल के मतानुसार राजनीतिक 
और सामाजिक जीवन में इसका सर्वोच्च स्थान था (देखिए पृष्ठ ३०) 1 

(८) meat भेद गुप्त मतदान प्रणाली के वारे में था, बेन्थम इसका कटर 
समर्थक और मिल उग्र विरोधी था (ऊपर पृष्ठ ४०)। | 

(६) नवाँ भेद स्त्रियों के मताधिकार के वारे में था । जॉन मिल ने इसका जैसा 


' उग्र समर्थन किया था, वह हमें वेन्यम और जेम्स मिल की रचनाओं में नहीं मिलता है । 
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उपर्युक्त विवरण से यह स्पष्ट है कि जॉन स्टुअर्ट मिल ने उपयोगितावाद में 
अनेक महत्वपूर्ण संशोधन किए हैं । वेपर ने तो यहाँ तक लिखा है कि उपयोगितावाद पर 
किए जाने वाले आक्षेपों से इसकी रक्षा करने के लिए मिल इतनी दूर तक चला गया कि 
उसने उपयोगितावाद के समूचे सिद्धान्त का परित्याग कर दिया | उसका संशोधनकार्य 
इतना अधिक था कि मिल द्वारा इसकी पुनर्व्याख्या के वाद इसमें उपयोगितावाद का 
कुछ भी अंश नहीं रह गया । वेपर ने इसकी तुलना के लिए एक मनोरंजक दृष्टान्त देते 
हुए कहा है कि यदि किसी गम्भीर दार्शनिक के सम्बन्ध में यह कहा जा सकता है कि 
बह बच्चे को नहलाने-धुलाने के बाद उसे उठाना भूल गया था तो यह बात मिल के 
बारे में ही पूर्ण रूप से कही जा सकती है। उसने उपयोगितावाद की इतनी सफाई की कि 
उसका नाम-निशान वाकी नहीं रहा । किन्तु लैंकास्टर आदि अन्य विद्वान्‌ वेपर की इस 
अतिरंजित आलोचना से सहमत नहीं हैं । मिल ने उपयोगितावाद में महत्वपूर्ण संशोधन 
किए । उसने इसे नवीन दिशाओं में विस्तीर्ण करके इसकी नींवों को खोखला बनाया, किन्तु 
वह इस दृष्टि से अन्तिम समय तक “वेन्थम का अनुयायी बना रहा कि वह एक प्रकार के 
समाजशास्त्र में विश्वास रखता था और यह मानता था कि मनुष्य का ज्ञान बढ़ने के साथ 
मानवीय मामलों का संचालन अधिक बुद्धिमत्तापूर्ण रीति से हो सकता है।' 

मिल का महत्व और श्रनुदान--मिल के राजनीतिक चिन्तन की कड़ी आलो- 
चना की गई है और अनेक विद्वानों ने इसके दोषों को प्रदशित किया है। इसका सबसे 
बड़ा दोष यह है कि उसने उपयोगितावाद का समर्थन करते हुए उसकी नींव खोखली कर 
दी, उसके मौलिक सिद्धान्तों को तिलांजलि दे दी। उसकी रचनाओं और विचारों में 
विरोध, असंगति और अस्पष्टता है, उसके कई तर्के थोथे और हेत्वाभासपूर्ण हैं । मिल के 
स्वतन्त्रता के विचार की आलोचना पहले ही की जा चुकी है (Jo ३६-४० ) । उसने 
विचार-विमर्श और विवाद की स्वतन्त्रता पर इतना अधिक वल दिया है कि यह समाज 
में अस्थिरता और निर्वलता उत्पन्न करने वाली है । वर्क ने यह सत्य ही कहा था कि 
वाद-विवाद की प्रवृत्ति अधिक बढ़ जाने पर हम अपने कर्त्तव्यों के वारे में भी सन्देह करने 
लगते हैं.। 

किन्तु मिल की इन आलोचताओं के बावजूद हमें यह मानना पड़ता है कि वह 
उपयोगितावादी दार्शनिकों में सर्वश्रेष्ठ और अधिकतम सन्तोषजनक है । उसने उपयोगिता- 
वाद के सिद्धाम्तों को वेन्यम तथा अपने पिता की अपेक्षा अधिक गहराई, ऊँचाई और 
उदात्तता प्रदान की है | उसने उस समय लोकतन्त्र की निर्वलताओं और दोषों का प्रति- 


पादन क्रिया, जव सर्वत्र इसका गुणगान हो रहा था | स्वतन्तता पर अत्यधिक बल देने के . 


कारण वह राजनीतिक चिन्तन के इतिहास में सदैव चिरस्मरणीय रहेगा । बीसवीं 
शताब्दी में हिटलर, मुसोलिनी और स्टालिन जैसे तानाशाहों के अभ्युत्यान से व्यक्ति की 
स्वतन्त्रता को जो भीषण संकट उत्पन्न हो गया था, उसे देखते हुए मिल के व्यक्ति की 
स्वतन्त्रता के विचारों को असाधारण महत्व प्राप्त हो जाता था । बहुमत और लोकमत 
के अत्याचारों से व्यक्ति की स्वाधीनता के कुचले जाने का संकट १ वीं शताब्दी की 
अपेक्षा बीसवीं शताब्दी में अधिक बढ़ गया है। रेडियो, सिनेमा, टेलीविजन, और नीट्शे 
के शब्दों में प्रात:कालीत प्रार्थना का स्थान लेने वाला संमाचारपत प्रचार के इतने प्रबल 
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५२ प्रमुख राजनीतिक विचारक 


साधन बन गए हैं कि कोई भी तानाशाह इनकी सहायता से व्यक्ति की स्वतन्त्रता का 
पूर्ण दमन कर सकता है। ऐसे समय में मिल जैसे सनकी और seal आदमी मानवः 


` समाज की स्वतन्त्रता सुरक्षित बनाए रखने के लिए परम आवश्यक हैं । जव तक मानव- 


जीवन में स्वतन्त्रता को महत्व दिया जाएगा, तव तक इसके प्रबल पोषक जॉन was 
मिल को इसके समर्थन के लिए सदैव स्मरण किया जाएगा । स्त्रियाँ अपने मताधिकार का 
और पुरुषों के तुल्य समानाधिकार पाने के आन्दोलन का श्रीगणेश करने के लिए मिल के 
प्रति अत्यन्त आभारी हैं | व्यक्तिवाद और उदारवाद की विचारधाराएँ आज भी मिल 
को अपना मूलस्रोत मानती हैं । 


सारांश 


जॉन स्टुअटं मिल जेरेमी वेन्थम के प्रमुख शिष्य थे । उन्होंने अपने गुरु के 
उपयोगितावाद के सिद्धान्त में कई महत्वपूर्ण संशोधन और परिवर्तन किए तथा स्वतन्त्रता, 
प्रतिनिधि शासन और व्यक्ति एवं राज्य के वारे में महत्वपूर्ण विचार प्रकट किए । उनके 
प्रमुख विचार निम्नलिखित हैं-- 

स्वतन्त्रताविषयक विचार--मिल , ने व्यक्ति की स्वतन्त्रता के सिद्धान्त 
का प्रबल समर्थन अपनी स्वतन्त्रता पर निबन्ध (On Liberty) नामक पुस्तक में अत्यन्त 
ओजस्वी शब्दों में किया है । मिल स्वाधीनता के दो प्रकार मानता है : (क) विचार और 
भाषण की स्वतन्त्रता, (ख) कार्य करने की स्वतन्त्रता | दोनों का समर्थन वह निम्न- 
लिखित युक्तियों के आधार पर करता है: (1) यह नई विचारधारा के विकास के 
लिए आवश्यक है । (ii) इससे सत्य की सुरक्षा होती है। (iii) सत्य के विभिन्न पक्षों 
को समझने के लिए इसकी आवश्यकता है। (iv) सत्य को सुदृढ़ बनाने के लिए यह 
जरूरी है। (४) मानव-समाज की प्रगति के लिए आवश्यक है। 

मिल अन्य तागरिकों को हानि न पहुँचाते हुए व्यक्ति द्वारा कार्य करने की 
स्वतन्त्रता का समर्थन तीन युक्तियों के आधार पर करता है--(क) वैयक्तिक अनुभव 
द्वारा चरित्र निर्माण तथा व्यक्ति का विकास | (ख) सामाजिक रूढ़ियों से मुक्ति । (ग) 
नवीन परीक्षण तथा आविष्कार । र 


_ _ सिल की स्वतन्त्रता के सिद्धान्त की आलोचना--(१) मिल की स्वतन्त्रता 
खोखली और नकारात्मक है । (२) मिल का स्वतन्त्रता के सम्बन्ध में मनष्यो के कार्यो 
को दो वर्गों में बाँटना भ्रान्तिपुरण है। (३) मिल का यह विचार ठीक' नहीं है कि राज्य 
को मद्यपान, जुए आदि पर प्रतिवन्ध लगाना ठीक नहीं हे । (४) मिल ने विचार की 
स्वतन्त्रता पर बल देते हुए इसे हास्यास्पद सीमा तक पहुँचा दिया है। (५) मिल का 
यह विचार ठीक नहीं है कि व्यक्ति को विना तके किए किसी विचारधारा को स्वीकार 
नहीं करना चाहिए। तकं की भी मर्यादा आवश्यक है। (६) मिल ने प्रत्येक प्रकार के 
विचार को नवीन परीक्षण के नाम पर जो स्वाधीनता दी है वह्‌ ठीक नहीं है । 

के मिल प्रतिनिधि-शासन-प्रणाली वाले लोकतन्त्र का प्रबल समर्थक है, किन्तु इसको 
बुराइयों को दूर करने के लिए उसने निम्नलिखित उपायों का समर्थन किया है: 
(क) आतुपातिक प्रतिनिधित्व, (ख) शैक्षणिक योग्यताएँ, (ग) साम्पत्तिक योग्यताएँ, 
(घ) सार्वजनिक मतदान प्रणाली, (ड.) वहुल मतदान (Plural Voting), (च) विधि 
आयोग (Law Commission) कौ व्यवस्था | 
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उपयोगितावाद में संशोधन--मिल द्वारा बेन्थम के उपयो गितावाद में किए गए 
संशोधन तथा वेन्थम श्रौर मिल के सिद्धान्तो का भेद--(१) वेन्थम gai में मात्रात्मक 
( Quantitative) भेद मानता था, मिल ने इसमें गुणात्मक ( Qualitative) भेद भी 
माना है । (२) दूसरा भेद सुखों की मापक पद्धति (Felicific Calculus) के बारे में है । 
(३) तीसरा भेद इतिहास और परम्पराओं के महत्व का है। वेन्थम इनकी घोर उपेक्षा 
करता था, किन्तु मिल इन्हें बहुत महत्वपूर्ण समझता है। (४) चौथा भेद मिल द्वारा 
उपयोगितावाद में उच्च नैतिक सिद्धान्तो का समावेश करना है | (५) पाँचवाँ भेद राज- 
नीतिक संस्थाओं के वारे में है। मिल राज्य में मानवीय इच्छा की उपेक्षा करने वाले 
किसी भी सिद्धान्त को स्वीका र नहीं करता है। (६) छठा भेद राज्य के आथिक कार्यक्षेत्र 
के वारे में है । वेन्थम एडम स्मिथ की अहस्तक्षेप की नीति का समर्थक है । मिल ने इसका 
विरोध सार्वजनिक कल्याण के आधार पर किया है | (७) सातवाँ भेद स्वतन्त्रता के बारे 
में है। मिल उसे वेन्थम की अपेक्षा बहुत अधिक महत्व देता है। (८) आठवां भेद गुप्त 
मतदान प्रणाली का वेन्थम द्वारा कट्टर समर्थन और मिल द्वारा उग्रविरोध करना है। 
(९) नवाँ भेद मिल द्वारा स्त्रियों के मताधिकार का प्रवल समर्थन है। 


प्रश्न 


(१) मिल ने विवार ale भाषण की स्वतन्त्रता का समर्थन कित तको के श्राधार पर किया ह? 

(२) मिल के स्वतन्त्रताविपयक सिद्धान्त की आलोचना कीजिए। 

(३) स्वतन्त्रता के सम्वन्ध में मिल के विचारों को समझाइए | स्वतन्त्रता के बारे में मिल और 
वेन्थम के विचारों में कया अन्तर है ? (राजस्थान, १६७७) 

(४) व्यक्ति एवं राज्य पर मिल के विचारों का परीक्षण कीजिए | (राजस्थान, १६७७) 

(५) मिल के स्वतन्त्रता सम्बन्धी विचारों का ग्रालोचनात्मक विश्लेषण कीजिए । वे बेन्थम के 
स्वतन्त्रता सम्वन्धी विचारों से किस प्रकार भिन्न हैं ? 

(६) वेन्थम के उपयोगितावाद में मिल द्वारा लाए गए परिवर्तनों की बिबेचना कीजिए । 

(गोरखपुर, १६७३) 
(७) प्रतिनिधि शासन पर जे० एस० मिल के तको का मूल्यांकन कीजिए । 
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तीसरा अध्याय 
थामस हिल ग्रीन [१८३६-१८८२ ई०] 


जीवत-चरित्र--इंगलैण्ड के सुप्रसिद्ध आदर्शवादी दार्शनिक ग्रीन का जन्म ६ 
अप्रैल १८३६ को यार्कशायर जिले के बिरकिन नामक स्थान पर हुआ । उसका पिता 
इंगलैण्ड के चर्च का सुप्रसिद्ध पादरी और इंजीलवादी (Evangelical) सम्प्रदाय का 
अनुयायी था । ग्रीन पर अपने पिता की नैतिकता का और प्रचण्ड धामिक उत्साह का 
गहरा प्रभाव पड़ा। १४ वर्ष तक घर पर शिक्षा पाने के बाद उसे रगवी के विद्यालय 
में भेजा गया । पाँच वर्ष तक यहाँ शिक्षा पाने के वाद वह १८५५ में आक्सफोर्ड विश्व- 
विद्यालय में प्रविष्ट हुआ, इसके पश्चात्‌ उसने अपना शेष सारा जीवन यहीं व्यतीत 
किया विद्यार्थी जीवन में, पाठ्यक्रम में निर्धारित पुस्तकों के अध्ययन में ग्रीन ने विशेष 
अभिरुचि प्रदर्शित नहीं की, किन्तु स्वयमेव वह विभिन्न विषयों का व्यापक अध्ययन 
करता रहा | 

१८६० में वह आक्सफोर्ड विश्वविद्यालय के बेलियोल कालेज में अनुसन्धान 
तथा अध्यापन कार्य करने के लिए फेलो (Fellow) चुना गया, १८ वर्ष बाद १८७८ में 
उसे इस विश्वविद्यालय में नेतिक दर्शन (Moral Philosophy) का प्रोफेसर बनाया 
गया । ग्रीन ने आक्सफोड में इतिहास, तर्कशास्त्र, नीतिशास्त्र, अध्यात्मशास्त्र, शिक्षा 
और दर्शन का इतिहास आदि विभिन्न बिषय पढ़ाए । वह अध्ययन-अध्यापन के साथ, 
सार्वजनिक मामलों में तथा व्यावहारिक राजनीति में भी काफी भाग लेता था। वह 


कई वर्ष तक आक्सफोर्ड की नगर-परिषद्‌ का सदस्य रहा । वह लिबरल पार्टी के चुनाव ' 


आन्दोलनों में भाषण दिया करता था, वह कई सरकारी आयोगों का भी सदस्य रहा । 
उसने मद्यतिषेध आन्दोलन में भी काफी भाग लिया, वह शराव के व्यापार पर सरकार 
की ओर से नियन्त्रण स्थापित करने की बात पर वल देता रहा | 
ग्रीन बहुत गम्भीर स्वभाव का व्यक्ति था। वह ४६ वर्ष की अल्पायु में ही 
दिवंगत हुआ । वह अपने जीवन में कोई बड़ा स्पष्ट और प्रत्यक्ष प्रभाव नहीं डाल सका, 
किन्तु उसने अपने शिष्यों पर अमिट प्रभाव डाला और इन शिष्यो ने गुरु की कीति और 
प्रभाव को उसकी मृत्यु के वाद चरम शिखर पर पहुँच्राया । 
रचनाएं---ग्रीन के जीवनकाल में उसकी कोई कृति प्रकाशित नहीं हुई । उसके 
शिष्य आर० एल० नेटलशिप ने उसकी सब क्ृत्ियों को तीन खण्डो में उसकी मृत्यु के 
बाद प्रकाशित किया । ये सब उसके व्याख्यानों के विद्यार्थियों द्वारा लिए गए नोटों के 
आधार पर हैं। उसकी अधिकांश रचनाएँ दर्शनशास्त्र और राजनीतिशास्त्रविषयक हैं। 
राजनीतिशास्त्रविषयक उल्लेखनीय रचनाएँ केवल दो हैं-- 
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(१) लिबरल दल का कानूतनिर्माण तथा श्रनुबन्ध की स्वतन्त्रता (Liberal 
Legislation and Freedom of Contract) | 

(२) राजनीतिक दायित्व के सिद्धान्तों पर व्याख्यान (Lectures on the 
Principles of Political 0012401)---इसमे उसके राजनीतिक सिद्धान्तो का 
व्यवस्थित प्रतिपादन है । इसे नेटलशिप ने ग्रीन के नोटों पर तथा उसके शिष्यों के 
द्वारा लिए गए उसके व्याख्यानों के नोटों के आधार पर तैयार किया है। ग्रीन के 
राजनीतिक विचार उसके दार्शनिक विचारों पर आधारित हैं, अतः यहाँ पहले इनका 
वर्णन किया जाएगा । 

दोर्श निक विचार--प्रीन अद्वे तवादी (Monist) है । वह इस विइव के मूल में 
एक ही श्रध्यात्म तत्व मानता हे | ग्रीन इसे शाइवत Bara (Eternal Consciousness) 
का नाम देता है। इसे ईश्वर भी कहा जा सकता है । यही समूचे विश्व में अथवा ब्रह्माण्ड 
की जड़ एवं चेतन वस्तुओं में ओत-प्रोत है, संसार में इससे पृथक्‌ कोई अन्य तत्व नहीं 
हो सकता है। हमारी आत्मा भी ब्रह्माण्ड में व्याप्त इसी शाश्वत चैतन्य का अंश है । 
आत्मा के शाश्वत चैतन्य या ईश्वर का अंग होने से ग्रीन ने कई महत्वपूर्ण परिणाम 
निकाले हैं-- 

(१) मनुष्य केवल जड़ प्रकृति का अंश नहीं है, वह अपना चेतन (Conscious) 
स्वरूप रखता है । 

(२) शाश्वत चैतन्य (Eternal Consciousness) का अंश होने के कारण 
मनुष्य का लक्ष्य कोरे भौतिक सुख को प्राप्त करना नहीं, अपितु उच्च नेतिक जीवन को 
विताना है। / 

(३) शाश्वत चेतत्य की एक विशेषता स्वतन्त्रता (Freedom) है, अतः इसका 
अंश होने से मनुष्य की भी एक विशिष्टता स्वाधीनता का गुण है । 

(४) मनुष्य की आत्मा इस संसार में व्याप्त देवी तत्व (Divine Element) 
का अंश है, अतः उसका लक्ष्य केवल अपना हित साधना नहीं, अपितु समूचे समाज का 


कल्याण करना और उसे लाभ पहुँचाना है | मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है, उसे अपने | 


वैयक्तिक हितों के साथ-साथ सामाजिक हितों का ध्यान रखना चाहिए । 

(५) ग्रीन व्यक्ति को विशेष गौरव एवं महत्व देता है। शाश्वत चँतन्य या 
ईश्वर का अंश होने से मनुष्य में दैवी तत्व हैं, अतः उसका अपना महत्व है | इसके 
उत्कृष्टतम विकास पर पुरा ध्यान दिया जाना चाहिए । 

(६) प्रत्येक व्यक्ति विशिष्ट महत्व रखता है, अतः इस दृष्टि से सभी व्यक्ति 
समान हैं और '्रातृभाव के बन्धन में बेंधे हुए हैं । 

(७) दैवी सत्ता का अंश होने के कारण प्रत्येक व्यक्ति का यह लक्ष्य होना 
चाहिए कि वह अपने नैतिक विकास के लिए देवी गुणों को अपने चरित्र में ढालकर 
अपने को दिव्य (Divine) बनाने का यत्न करे । इसके लिए अच्छे कार्य करना ही 
पर्याप्त नहीं, अपितु उसे स्वयमेव अच्छा बनना चाहिए | 

ग्रीन के विचारों की इस दार्शनिक पृष्ठभूमि का परिचय देने के बाद उसके 
प्रधान राजनीतिक विचारों का प्रतिपादन किया जाएगा | 
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५६ प्रमुख राजनीतिक विचारकं 


राजनीतिक विचार 


स्वतन्त्रताविषयक विचार--ग्रीन अपने विचारों का श्रीगणेश स्वतन्त्रता के 
विचार से करता है और इसी के आधार पर अधिकारों का तथा राज्य का प्रतिपादन 
करता है। ग्रीन स्वतन्त्रता को शाइवत चेतन्य (Eternal Consciousness) या ईइवर 
का एक ग्रंश--मानवीय आत्मा--का आवश्यक गुण मानता हे | मनुष्य की आत्मा 
सदेव स्वतन्त्रता चाहती है, यदि उसे स्वतन्त्रता न रहे तो वह किसी अन्य शक्ति द्वारा 
संचालित किया जाने वाला यन्त्र या मशीन मात्र ही रह जाती है। अतः स्वतन्त्रता 
मनुष्य का आवश्यक तत्व और प्राण है । यह स्वतन्त्रता दो प्रकार की होती है-- 
आन्तरिक तथा बाह्य | 
(क) आग्तरिक स्वतःत्रता--यह नीतिशास्त्र से सम्बन्ध रखती है, इसका मुख्य 
आशय यह है कि मनुष्य अपनी इन्द्रियों का, वासनाओं का तथा बुरी मनोवृत्तियों का 
दास तथा कठपुतली न बने, अपितु उन्हें अपने वश में रखकर स्वतन्त्र वना रहे। यदि 
वह बुरी मनोवृत्तियों और वासनाओं के वशीभूत हो जाता है तो वह अपनी स्वतन्त्रता 
खो देता है। यदि हम अपनी इच्छाओं से संचालित एवं नियन्त्रित होते हें तो हम 
स्वतन्त्र नहीं रहते हैं, हम गुलामों या दासों की भाँति इच्छाओं के आदेशों का पालन 
करते हैँ । हमें सच्ची आन्तरिकं स्वतन्त्रता तभी मिल सकती है, जव हम अपनी इच्छाओं, 
मनोवृत्तियों, इन्द्रियों और वासनाओं को नियन्त्रण में रखें तथा उनका संचालन अपनी 
इच्छा के अनुसार FT | 
(ख) बाह्य स्वतम्त्रता--यह राजनीतिशास्त्र का विषय है, इसका अभिप्राय 
ऐसी बाहरी परिस्थितियाँ उत्पन्न करना है, जिनमें प्रत्येक व्यक्ति अपने वास्तविक हित 
के कार्यो को पूरा कर सके और उसे अपनी आत्मा का विकास करने में किसी बाधा 
का सामना न करना पड़े । एकी परिस्थितियां dar करने की शर्तों को ही श्रधिकार 
(Rights) कहा जाता है, इनसे ही हमें स्वतन्त्रता प्राप्त'हो सकती है । परन्तु इन 
अधिकारों को सुरक्षित बनाए जाने की आवश्यकता हे । इन अधिकारों की रक्षा के 
लिए ही राज्य का निर्माण होता है । 
: ee जीवन का सारांश वार्कर के मतानुसार तीन सूत्रों में कहा 
(१) मनुष्य की आत्मा का श्रावइयक गुण स्वतः 
(२) स्वतन्त्रता के विकास के लिए ग्रधिकार ata 
(३) ग्रधिकारों की रक्षा के लिए राज्य 
हाँ इसी क्रम से तीनों का प्रतिपादन किया जाएगा | 
म स्वतन्त्रता के विचार की विशेषताएँ ग्रीन की स्वतन्त्रता के विचार की दो 
पताएँ उल्लेखनीय हैं और ये दोनों ग्रीन से पहले प्रचलित स्वतन्त्रता की धारणा 
का खण्डन करती हैं-- ® 


तता है। 
व्यक हूँ । 
आवश्यक हे । 


1. “Human consciousness po t i ' | 
rights and rights demand the Fiala pe bos 


England, 0. 33. * Sarker, Political Thought in _ 
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(१) पहली विशेषता स्वतःत्रता का अर्थ ग्रपनी इच्छानुसार मनमाना कार्य 
करने को स्वाधीनता नहीं, ग्रपितु एक निश्चित प्रकार का (determinate) कार्य करने 
की स्वतन्त्रता है, जिसके द्वारा मनुष्य उस सुख या वस्तु को प्राप्त कर सके, जो 
सामाजिक एवं नेतिक दृष्टिकोण से प्राप्त करने योग्य हो । प्रायः सामान्य रूप से 
स्वतन्त्रता या स्वाधीनता का अर्थ किसी दूसरे के बन्धन, अनुशासन या नियन्त्रण से 
मुक्त हो, स्वयं अर्थात्‌ अपनी इच्छा के अनुसार तन्त्र या शासन करना स्वतन्त्रता 
समझा जाता है । उदाहरणार्थ, विद्याथी अपने को तब स्वतन्त्र समझते हैं, जब उन्हें 
विद्यालय में तथा परीक्षा-भवन में मनमाना या स्वच्छन्द आचरण करने की खुली छूट 
मिल जाए । मजदूर अपने को उसी दशा में स्त्रतन्त्र मानते हैं, जब उन्हें कारखाने में 
अपनी इच्छानुसार काम करने का अधिकार हो। किन्तु ग्रीन के मतानुसार यह 
स्वतन्त्रता नहीं, किन्तु उच्छुङ्कलता और अनुशासनहीनता है | वह सामाजिक एवं 
नेतिक दृष्टि से करते योग्य समाज के सुख एवं हित के लिए किए जाने वाले निश्चित 
प्रकार के कार्य को ही स्वतन्त्रता समक्ता है । उदाहरणार्थ, विद्यार्थी या छात्र को 
सामाजिक हित की दृष्टि से अपना पूरा ध्यान अपने शारीरिक, मानसिक और नैतिक 
विकास में एवं योग्यता प्राप्त करने में लगाना चाहिए ताकि समाज को योग्य, विद्वान्‌, 
कुशल, बलिष्ठ, ईमानदार, सच्चे और ककत्तंव्यपरायण नागरिक प्राप्त हो सके और 
वह उन्नति कर सके । अतः विद्यार्थी की स्वतन्त्रता का अर्थ उनके द्वारा उन्हें तथा 
समाज को हानि पहुँचाने वाला मनमाना व्यवहार-स्कूल से छुट्टी मनाना, हड़ताल 
करनो, नारे लगाना, जलूस निकालना और अन्य प्रकार के आन्दोलन करना नहीं है, 
किन्तु बड़े मनोयोग से अमने पाठ्य विषयों का अध्ययन करना, विभिन्न प्रकार के खेलों 
तथा व्यायामों से अपने शरीर को सुदृढ़ बनाना तथा अपने चरित्र में उत्तम नैतिक गुणों 
का बिकास करना ही स्वतन्त्रता हे । इसी प्रकार मजदूरों के लिए स्वतन्त्रता का 
आशय अपनी माँगें पूरी करवाने के लिए मनमाने ढंग से कारखातों में मशीनों की तोड़- 
फोड़, हड़ताल या विध्वंसात्मक कार्यवाही करना, मालिकों का विरोध करना नहीं, 
अपितु देश का उत्पादन वढ़ाने के लिए और उसे समृद्ध बनाने के लिए कठोर परिश्रम 
से निश्चित प्रकार के ऐसे कार्य करता है, जिनसे देश को सम्पन्न बनाने का लक्ष्य पूर्ण 
हो सके | अतः स्वतन्त्रता का अर्थ मनमाना कार्य नहीं, अपितु निश्चित प्रकार के कार्य 
करना है । ० र 2 

(२) दूसरी विशेषता स्वतन्त्रता का नकारात्मक या ग्रभावात्सक (Negative) 
न होकर सकारात्मक या भावात्मक (Positive) होना है। यहाँ इन दोनों विशेषताओं 
को क्रमशः स्पष्ट किया जाएंगा। 

(क) निश्चित प्रकार के कार्य करने की स्वाघीनता--ग्रीन से पहले उपयोगिता- 
वादी और व्यक्तिवादी विचारक व्यक्ति के अधिकारों का उग्र समर्थन करते हुए 
इस बात पर बल देते थे कि स्वतन्त्रता का अर्थ व्यक्ति को अपनी इच्छानुसार सभी 
प्रकार के कार्य करने की स्वाधीनता देना है। कुछ कार्य नैतिक और धामिक दृष्टि से 
निन्दनीय हो सकते थे, जेसे शराब पीना, जुआ खेलना आदि | व्यक्तिवादी यह मानते 
थे कि मनुष्य को इन्हें करने में पुरी स्वतन्त्रता होनी चाहिए; किन्तु ग्रीन इससे सहमत 
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नहीं है। वह मनुष्य की आत्मा को शाश्वत चैतन्य या ईश्वर का अंश मानता है, अत: 
मनष्य एक नैतिक प्राणी है; उसका चरम लक्ष्य अन्य प्राणियों का तथा समाज का ह्ति 
सम्पादन करना है। जो कार्य इस उद्देश्य को पूरा करे, मनुष्य का नैतिक विकास तथा 
सामाजिक उन्नति करने में सहायक हों, उन्हीं कार्यों को करना स्वतन्त्रता है । इससे 
मनुष्य को सच्चा सन्तोष, सुख और शान्ति मिलती है तथा समाज का कल्याण होता है । 
मनुष्य को बुरे कार्य करने में भी क्षणिक आत्मसन्तोप मिलता है, परन्तु ये कार्य आत्मा 
के विकास और उन्नति में बाधक होते हैं, अत: इन कार्यों को उसे न करने देना हो 
स्वतन्त्रता है । वस्तुतः बुरे कार्यों को करता हुआ मनुष्य स्वतन्त्र नहीं, अपितु परतन्त्र 
हो जाता है। वार्केर ने ग्रीन के मत का स्पष्टीकरण करते हुए लिखा है---“अच्छे काम 
करने की प्रेरणा देने वाली, भली इच्छा के आदेशों का पालन करने की स्वतन्त्रता ही 
सच्ची स्वाधीनता हो सकती ह्‌ ।” 

ग्रीन का यह विचार काण्ट के मत से कुछ साम्य रखता है । दोनों यह मानते 
हैं कि जब मनुष्य अपनी इन्द्रियों का सुख पाने में और विषयोपभोग में रत होता है, 
उस समय उस पर आसुरी प्रवृत्तियाँ अपना शासन स्थापित करती हैं। तब वह स्वतन्त्र 
न होकर, इनका दास हो जाता है। अतः काण्ट अन्तःकरण (conscience) के पथ- 
प्रदर्शन में नेतिक कत्तंव्यादेश (categorical imperative) के अनुसार काम करने 
को स्वतन्त्रता मानता है, ग्रीन की दृष्टि में आत्मविकास और सामाजिक कल्याण में 
सहायक होने वाले कार्यों का करना ही स्वतन्त्रता है । काण्ट की स्वतन्त्रता सीमित 
तथा वैग्रक्तिक है, उसका समाज के अथवा राज्य के हित से कोई सम्बन्ध नहीं है, 
किन्तु ग्रीन की स्वतन्त्रता व्यक्ति तक सीमित न रहकर, समूचे समाज और राज्य के 
कल्याण का सम्पादन करना चाहती हे । अतः ग्रीन की स्वतन्त्रता का विचार अधिक 
व्यापक और विशाल तथा वस्तुगत (objective) है । 

र (ख) स्वतन्त्रता का सकारात्मक या भावात्मक रूप- ग्रीन से पर्वव्ती 
उपयोगितावादी विचारक राज्य द्वारा बनाए गए सभी कानूनों को व्यक्ति की स्वतन्त्रता 
A ae a गे था कि पालियामेण्ट को ऐसे सभी 

aes aoe पद हए, E पर र नसी प्रकार का बनधन लगता हो | 

be ue hg किया था कि राज्य को आशिक क्षेत्र में कोई 

ey, मला में 'खुला छोड दो! ( 

नीति अपनानी चाहिए । व्यक्ति पर राज्य द्वारा किसी प्रकार का कोई नियन्त्रण, बन्धन 

या a नहा लगांना चाहिए, इसके मतानुसार राज्य के प्रतिवन्धों का या हस्तक्षेप 

जा. जाता था, अतः इसे अभावात्मक स्वतन्त्रता 
(Negative Freedom ) कहा जाता था । 

_ मिल जसे कुछ विचारकों का मत था कि यदि राज्य को सभी मामलों में 
न करने की पुरी eee दी गई तो व्यक्ति की स्वाधीनता का एवं व्यक्तित्व 
का विकास रुक जाएगा । ग्रीन ने इस आणं न जग वयातली 
की “नकारात्मक या अभावात्मक' ee ee 31838 

1 के स्थान पर 'सकारात्मक 
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| या भावात्मक स्वतन्त्रता (Positive Freedom) के विचार का समर्थन किया । इसका 
यह अभिप्राय है कि व्यक्ति द्वारा अपनी योग्यताओं और गुणों के विकास के लिए राज्य की 
शक्ति का प्रयोग किया जा सकता है । उदाहरणार्थ, राज्य द्वारा शिक्षा की व्यवस्था से, 
आथिक एवं औद्योगिक उन्नति के कानूनों से, कारखानों में कानूनों द्वारा स्वास्थ्यजनक 
परिस्थितियों को उत्पन्न करने से व्यक्ति की स्वतन्त्रता को कोई आंच नहीं आती है, 
अपितु शिक्षा तथा अन्य साधनों द्वारा व्यक्ति की आत्मोन्नति के अवसर बढ़ जाते हैं । 
| अतः राज्य द्वारा ऐसे कार्य करने से व्यक्ति एवं समाज का हित होता है । व्यक्ति की 
| स्वतन्त्रता में तथा राज्य के कार्यों में कोई विरोध नहीं रहता है, अतः राज्य व्यक्ति की 
- स्वतन्त्रता का शोषक नहीं, किन्तु पोषक है । 

अतः ग्रीन के मतानुसार स्वतन्त्रता का यह अर्थ नहीं है कि व्यक्ति पर राज्य 
द्वारा किसी प्रकार का कोई प्रतिवन्ध न लगाया जाए, उसे मनमाने काम करने, शराब 
पीने, जुआ खेलने आदि की स्वतन्त्रता हो, अपितु स्वतन्त्रता का अभिप्राय ऐसे कार्यो के 
किए जाने से है जो हमारी आत्मोन्तति में तथा समाज की उन्नति में सहायक हों । 
इसका अभिप्राय आत्मा तथा समाज के लिए आदर्शं एवं हितकर समज्ञे जाने वाले कार्य 
करने की स्वाधीनता है । 

ग्रीन के शब्दों में, एक व्यक्ति उस दशा में स्वतन्त्र कहला सकता है “जब वह 
आत्मा की उन्नति के आदर्श को प्राप्त करे तथा उस नियम का पालन करना कर्त्तव्य 
समभे, जिसके बारे में उसका यह विचार है कि उसे पालन करना चाहिए ।” अतः 
ग्रीन का दृष्टिकोण व्यक्तिवादियों के इस नकारात्मक दृष्टिकोण से सर्वथा भिन्त था 
| कि राज्य का हस्तक्षेप न होना ही स्वतन्त्रता हे | इसके विपरीत, उसका यह कहना 
था कि व्यक्ति एवं समाज के विकास के लिए आवश्यक सभी कार्य--शिक्षा का प्रसार, 
कारखातों में काम करने की परिस्थितियों का नियन्त्रण, मद्यनिषेध आदि राज्य को 
पूरी दिलचस्पी से करने चाहिएं। यही ग्रीन का “भावात्मक स्वतन्त्रता (Positive 
Freedom) का विचार है | 

ग्रीन की स्वतन्त्रता का विचार हेगल की स्वाधीनता की धारणा से गहरा 
सादृश्य रखता हे । दोनों ही मनुष्य को तभी स्वतन्त्र मानते हैं, जब वह दिव्य आत्मा 
(Divine Spirit) के साथ अभेद स्थापित करता है । हेगल के मतानुसार राज्य 
विश्वात्मा का सर्वोत्तम रूप है ओर उसके आदेशों का पालन करना ही स्वतन्त्रता है । > 
ग्रीन भी स्वतन्त्रता का अभिप्राय व्यक्ति एवं समाज के बिकास के लिए आवश्यक कार्य 
समझता है । उसके मत में मनुष्य तभी स्वतन्त्र होता है, जब वह अपने में दिव्य नैतिक 
गुणों का विकास करता हैँ । 


ee 


अधिकारविषयक विचार 


ग्रीन का 'अधिकारों का विचार' जॉन लॉक द्वारा प्रतिपादित 'प्राकृतिक 
अधिकारों' (Natural Rights) के विचार से बहुत भिन्न है । लॉक व्यक्ति को जीवन, 
स्वतन्त्रता और सम्पत्ति-रक्षा के तीन अधिकार प्रदान करता है, इन्हें वह व्यक्ति के 


न्मसिद्ध, स्वाभाविक और प्राकृतिक अधिकार मानता है तथा राज्य का प्रादुर्भाव 
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इन्हीं की रक्षा के लिए मानता है! किन्तु ग्रीन का विचार इससे सर्वथा भिन्न है। 
वह अधिकारों को प्राकृतिक और स्वाभाविक न मानकर समाज द्वारा व्यक्ति को 
समाज के हित को भलीभाँति सम्पादित करने की दृष्टि से स्वीकार किया हुआ मानता 
है । वह अधिकार को दो प्रकार का रूप समझता है । इसके दो पक्ष या रूप हैं: पहला 
पक्ष वैयक्तिक (Personal) है और दूसरा सामाजिक (Social) | 

(क) अधिकार का बेयकितिक पक्ष या रूप यह्‌ है कि एक व्यक्ति द्वारा अपने 
किसी गुण या योग्यता को स्वतन्त्रतापूर्वक क्रियारूप में परिणत करने की माँग, जैसे 
व्यक्ति का स्वाधीन रहते हुए अपने जीवन को विताने की माँग करना । 

(ख) सामाजिक पक्ष--इसका दूसरा पक्ष समाज द्वारा इस माँग को मान 
लेना तथा व्यक्ति को वैसा करने की स्वाधीनता देना है । 

ग्रीन का यह कहना था कि “अधिकारों का निर्माण समाज हारा इन्हें मान्यता 
(recognition) देने से होता हे ।” कोई बात तव तक अधिकार का रूप धारण नहीं 
करती, जब तक इसे मान्यता नहीं दी जाए | मेरी. यह इच्छा हो सकती है कि मैं 
राष्ट्रपति ad, किन्तु समाज ने भारतीय संविधान में राष्ट्रपति के चुनाव की एक विधि 
निश्चित की है, उस विधि के अनुसार चुने जाने वाले व्यक्ति को ही भारतीय समाज 
राष्ट्रपति स्वीकार करेगा । मेरा राष्ट्रपति वतने की इच्छा रखना विशुद्ध रूप से 
वैयक्तिक पक्ष है, किन्तु बथाविधि निर्वाचित होता तथा राष्ट्र द्वारा इसकी स्वीकृति 
पाकर राष्ट्रपति का अधिकार पाना सामाजिक पक्ष है । अतः इसमें वैयबितक और 
सामाजिक दोतों पक्ष हैं । प्रत्येक अधिकार (Right) में दोनों पक्ष होते हैं। अधिकार 
के इन दोनों पक्षों को एक-दूसरे से पृथक्‌ नहीं किया जा सकता है । हम ऐसे अधिकारों 
को इस अर्थे में 'प्राकृतिक' (Natural) कह सकते हैं कि ये माँगे राज्य द्वारा इस 
कारण स्वीकार की जानी चाहिएँ, क्योंकि समाज में सव व्यर्वित समान रूप से इस वात 
को अनुभव करते हैं कि व्यक्तियों को ऐसे अधिकार दिए जाने चाहिएँ । ये अधिकार 
प्राकृतिक तथ्य न होकर विचार-जगत्‌ में रहने वाले आदर्श (Ideals) ¥ । अतः समाज 
की नैतिक चेतना मे परिवर्तन आने के साथ-साथ इन अधिकारों में भी परिवर्तन आता 
है । अधिकार की अन्तिम कसौटी समाज के. कल्याण में सहायक होना तथा सहयोग 
देना है, इसमें सहयोग देने वाली प्रत्येक व्यक्ति की माँग को अधिकार माना जाता है 
ओर इस कसोटी पर खरी न उतरने वाली माँग को समाज अधिकार के रूप में मान्यता 
नहीं प्रदान करता हे 

ग्रीन के मतानुसार “अधिकार व्यक्ति द्वारा अपने ऐसे उद्देश्यों को पूर्ण करने 
की शबित हे, a उद्देश्यों को बह्‌ अपने लिए हितकर समझता है तथा समाज यह 
अधिकार व्यक्ति को इस आधार पर प्रदान करता हे कि इस अधिकार के प्रयोग से 
समाज को लाभ पहुंचेगा।” अत: ग्रीन की दृष्टि में व्यक्ति को कोई ऐसे प्राकृतिक तथा 
अविच्छेद्य अधिकार नहीं प्राप्त हैं, जो उससे छीने न जा सके तथा ada एवं सर्वथा उसे 
प्राप्त रहें । यह लॉक द्वारा स्वीकृत व्यक्ति के अधिकारों की धारणा से सर्वथा भिन्न 
धारणा थी । ग्रीन ने व्यक्ति के सभी अविच्छेद्य और प्राकृतिक अधिकारों को एक ही 
अधिकार में परिणत कर दिया हे; यह समाज के सब व्यक्तियों के हित के साथ सामंजस्य 
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रखते हुए अपने वैयक्तिक हित का सम्पादत करना है । ग्रीन ने इस दृष्टि से व्यक्ति का 
सम्पत्ति रखने का, उत्तराधिकार तथा व्यापार की स्वतन्त्रता का अधिकार स्वीकार 
किया है । 

ग्रीन द्वारा प्रतिपादित उपर्युक्त धारणा से यह स्पष्ट है कि इस विषय में उसका 
सिद्धान्त उस समय प्रचलित दो प्रकार के सिद्धान्तों से भिन्न है । पहला सिद्धान्त लॉक 
का तथा उसके अनुयायी एवं सामाजिक समझौते में विश्वास रखने वालों का था । ये + 
व्यक्ति के अधिकार को जन्मसिद्ध, स्वाभाविक, प्राकृतिक और अविच्छेद्य मानते थे । 
उनका यह मत था कि ये अधिकार मनुष्य को राज्य-निर्माण से पहले की प्राकृतिक 
दशा (Natural 518८) से प्राप्त हैं । वेन्थम आदि उपयोगितावादी विचारकों ने 
इसका खण्डन किया था । ग्रीन का यह मत था कि अधिकार मनुष्य को समाज का तथा 
राज्य का सदस्य होने के कारण तथा इसके द्वारा मान्यता दिए जाने से ही मिलते हैं; 
अतः इन्हें राज्य से पहले की प्राकृतिक दशा में उत्पन्न हुआ नहीं माना जा सकता है । 
मनुष्य के अधिकार की उत्पत्ति सर्वथा भिन्न प्रकार की होती है । मनुष्य में इच्छाशकिति 
है, वह विभिन्न वस्तुओं को पाने की इच्छाएँ रखता है, किन्तु इनमें से केवल उन्हीं 
इच्छाओं को बुद्धिमत्तापूर्णं इच्छा (Reasoned Will) कहा जा सकता है, जो मनुष्य 
के नैतिक विकास में तथा समाज का सामान्य हित बढ़ाने में सहायक हों । 

प्राकृतिक अधिकारों के स्थान पर उपयोगितावादियों ने यह सिद्धान्त निश्चित 
किया था कि सभी अधिकारों का मूलस्रोत एक प्रभु या सर्वोच्च प्रमुसत्ता-सम्पन्न व्यक्ति . 
(Sovereign) होता है; मनुष्य को ऐसा कोई भी अधिकार नहीं मिल सकता, जिसे 
प्रभु उसे देने से इनकार करे | ग्रीन इसे स्वीकार नहीं करता है | वह उपयोगितावादियों 
की भाँति यह नहीं मानता कि राज्य किसी शक्तिशाली सत्ता द्वारा स्थापित व्यवस्था है, 
वह इसे समाज के सामान्य हित के लिए तथा अधिकारों की रक्षा के लिए बनाया गया 
संगठन समझता है, इसमें व्यक्तियों की निजी इच्छाओं का समाज की आवश्यकताओं 
के साथ सामंजस्य वना रहता है । इस प्रकार समाज द्वारा स्वीकृत की जाने वाली मांगें 
ही अधिकार कहलाती हैं। 

अधिकारविषयक विचार की श्रालोचना--लैकास्टर (Lancaster) + ग्रीन के 
अधिकार-सम्व॑न्धी सिद्धान्त की आलोचना करते हुए कहा है कि उसने दो विरोधी 
सिद्धान्तं का समन्वय करने का विफल प्रयास किया है | एक ओर तो वह प्रबल व्यक्ति- 
वादी (Individualist) है, वह राज्य द्वारा किए जाने वाले कार्यों का समर्थन इसी 
आधार पर करता है कि वे व्यक्ति के विकास में सहायक होंगे | वह यह मानता है कि 
व्यक्तियों के चरित्र की उच्चता से राज्य उच्च होगा । किन्तु वह इसका समर्थन भानव- 
प्रकृति के सम्बन्ध में जिस प्रकार के सिद्धान्त से करता है, वह सर्वथा अमान्य है। उसने 
मनुष्य की प्रकृति को आदर्श, बहुत ऊँचा और अच्छा माना है, उसमें आसुरी तत्वों के 
स्थान पर दैवी तत्वों की प्रधानता मानी हैं; परन्तु संसार में सर्वत्र आसुरी वृत्तियो का 
साम्राज्य दिखाई देता है । ग्रीन ने इस स्पष्ट तथ्य की उपेक्षा की है, मानव-प्रकृति को 
अतीव उज्ज्वल माना है, अतः उसका अधिकारों का सिद्धान्त सचाई से दुर, अव्यवस्थित 
भोर असंगत प्रतीत होता है ।. 
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अधिकार और नेतिकता 

ग्रीन अधिकारों का नैतिकता से गहरा सम्बन्ध और भेद मानता है । अधिकारों 
का नैतिक जीवन के साथ यह सम्बन्ध है कि इनके विना नैतिक जीवन को 'बिताना 
सम्भव नहीं है | किन्तु दोनों में एक मौलिक भेद यह है कि अधिकारों का पालन बलपुर्वक 
कराया जाना सम्भव है, किन्तु नैतिक कत्त॑व्यों का पालन स्वेच्छापूर्वंक ही होना चाहिए, 
अन्यथा उनका कोई महत्व नहीं रहता है । उदाहरणार्थ, बच्चों की शिक्षा के प्रश्‍न को 
लिया जा सकता है । अनिवार्य शिक्षा की व्यवस्था करने वाले देशों में बालक को शिक्षा 
पाने का अधिकार है; यदि वच्चे का पिता इसमें बाधा डालता है तो राज्य उसे अपने 
बच्चे को स्कूल में भेजने के लिए बाधित कर सकता है, यह अधिकार का बलपूर्वक पालन 
कराना है । किन्तु नैतिक कर्ततव्योंमें ऐसा बल प्रयोग या जोर-जबदंस्ती नहीं की जा सकती । 
जैसे एक बालक का यह नैतिक कत्तव्य है कि वह अपने माता-पिता का सम्मान करे; 
यदि उसमें ऐसी भावना नहीं है तो उसे यदि इस कार्य के लिए बलपूर्वक बाध्य किया 
जाएगा तो वह माता-पिता के प्रति जो सम्मान प्रकट करेगा, वह वास्तविक नहीं होगा, 
अपितु बाहरी दिखावा मात्र होगा । अतः अधिकार और नैतिक कर्त्तव्य में यह भेद है 
कि पहले का सम्बन्ध केवल शारीरिक कार्य मात्र से है, अतः उसका बलपूर्वक पालन 
कराना सम्भव है; किम्तु नैतिकता का सम्बन्ध आन्तरिक मनोभावना से है, उसका पालन 
शक्ति के प्रयोग से नहीं कराया जा सकता है । 


अधिकार और कानून 

अधिकार और कानून में गहरा सम्बन्ध है । किसी भी अधिकार को कानूनी 
रूप देकर उसका पालन राज्य द्वारा बलपूर्वक कराया जा सकता है । अधिकार आरम्भ 
में नैतिक azar स्वाभाविक मांगें (Moral Demands) होती हैं, वाद में उन्हें कानूनी 
रूप देकर अधिकार बनाया जाता है । उदाहरणार्थ, व्यक्ति को मानसिक, आध्यात्मिक 
तथा बौद्धिक योग्यताओं के विकास के लिए उसे शिक्षा दी जानी आवश्यक है, किन्तु 
जब राज्य अनिवार्य रूप से शिक्षा देने का कानून बनाता है तो यह नैतिक कर्त्तव्य 
अधिकार (Right) बन जाता है । 

किन्तु अधिकार और कानून में एक महत्वपुर्ण भेद भी है । सभी कानून अथवा 
विधिसम्मत अधिकार नैतिक और न्यायपूर्ण नहीं हो सकते है । राज्य द्वारा अन्यायपूर्ण 
कानून भी बनाए जा सकते हैं । प्राचीन समय में और मध्यकाल में दासःप्रथा का 
र था, यह प्रथा SS थो, उस समय मनुष्यों को दास रखने और उन्हे 
खरादन एव मार डालने तक के कानूनी अधिकार थे, किन्तु इन्हें सच्चे नैतिक या न्यायः 
पुर्ण अधिकार नहीं कहा जा सकता ह | by ei 

हिन्द समाज में अस्पृश्यता की अन्यायपूर्ण व्यवस्था चिरकाल तक विधिसम्मत 
थी, यद्यपि यह नैतिक दृष्टि से अनुचित ओर अन्यायपूर्ण थी । स्वामी दयानन्द और 
महात्मा गांधी जसे महापुरुषों ते इसका घोर विरोध किया | अन्त में, इस व्यवस्था को 
अस्पृश्यता उन्मूलन कानून से ही अवैध वनाया गया है। इन उदाहरणों से स्पष्ट है 
कि समाज की सभी व्यवस्थाएँ और कानून नैतिक नहीं होते हैं । 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


थामस हिल ग्रीन ६३ 
अधिकार दो प्रकार के हैं : कुछ अधिकार तो अभी नैतिक कत्तव्य मात्र हैं, 
हैं और भविष्य में नैतिक उन्नति होने से इन्हें कानूनी रूप दिया जाना सम्भव है । 
उदाहरणार्थ, राज्य का यह नैतिक कत्तव्य है कि प्रत्येक नागरिक को भरपेट भोजन, 
पर्याप्त वस्त्र, मकान, शिक्षा आदि की सुविधा मिलनी चाहिए, बेकारी दूर होती चाहिए, 
प्रत्येक व्यक्ति को काम पाने का अधिकार होना चाहिए । किन्तु हमारे देश में अभी 
इतनी सामर्थ्य नहीं है कि वह सबको भरपेट भोजन देने के आदर्श को क्रियात्मक रूप 
दे सके । अतः उसने इसे कानूनी रूप नहीं दिया है, इस समथ कोई भी भूखा व्यक्ति 
भारत की सरकार से रोजी या रोटी पाने का दावा नहीं कर सकता । ये वस्तुतः ग्रीन 
के शब्दों में आदर्श (ideal) या प्राकृतिक अधिकार (natural टा) हैं । किन्तु 
दूसरी ओर दासता आदि कुछ ऐसे अधिकार हैं, जिन्हें कानून स्वीकार कर रहा है, 
फिर भी इन्हें नैतिक नहीं कहा जा सकता है | इसके सुप्रसिद्ध उदाहरण दास-प्रथा 
तथा अस्पृश्यता हैं । अधिकारों की सुरक्षा राज्य द्वारा दी जाती है, अतः अधिकारों 
के बाद ग्रीन ने राज्य का प्रतिपादन किया है । 


राज्यविषयक विचार 


राज्य का निर्माण तथा सामान्य इच्छा (general will) —usa का निर्माण 
अधिकारों की रक्षा के लिए होता है । जब हम शान्तचित्त होकर बुद्धिपूर्वेक विचार 
करते हैं तो हमें यह प्रतीत होता है कि अपने अधिकारों के समान ही अन्य व्यक्तियों 
के अधिकारों की भी रक्षा की जानी चाहिए; किन्तु स्वार्थ, घृणा या क्रोध के आवेश में 
हम दूसरों के अधिकारों की अवहेलना करते हैं । ऐसे अवसरों सर व्यक्तियों के 
अधिकारों को कोई हानि न पहुँचे, इस बात की आवश्यकता सब लोगों द्वारा अनुभव 
की जा सकती है । wa: सभी लोगों को यह सामान्य इच्छा हे कि सभी दशाश्रों में 
ग्रधिकारों की रक्ष! करने वाली कोई संस्था होनी चाहिए, यह संस्था राज्य है। 

फ्रेंच विचारक रूसो की भांति ग्रीन भी दो इच्छाश्नों का सिद्धान्त मानता है। 
रूसो के मतानुसार ये इच्छाएँ मनुष्य के वेयक्तिक हित को ध्यान में रखने वाली स्वार्थ - 
पूर्ण इच्छा ( actual will) तथा व्यक्ति के और समाज के हितों में समन्वय करने वाली 
सामाजिक इच्छा (real will) हैं । ग्रीत ने इसका अनुसरण करते हुए कहा है कि 
प्रत्येक मनुष्य में रूसो की सामाजिक इच्छा जैसी एक सदिच्छा (good will) होती है, 
यह उसे कुछ तिश्चित कार्यों को करने की प्रेरणा देती है, ये प्रेरणाएँ ग्रीन के शब्दों में 
नैतिक आदेश (moral imperatives) हैं, इन आदेशों के अनुसार कार्य करने वाला 
व्यकित नैतिक व्यक्ति है । सब मनुष्यों की सदिच्छाएँ एक ऐसी सामान्य इच्छा को उत्पन्न 
करती हैं जिसका प्रधान उद्देश्य समाज के सामान्य fea में सहायक हो सकने वाले 
सभी कार्यों को करता है । समाज के सभी व्यक्तियों की यह एक सामान्य इच्छा है कि 
समाज के हित सुरक्षित हों तथा सबकी उन्नति हो | यही सामान्य इच्छा राज्य का मूल 
प्रेरणास्रोत है तथा सब प्रकार के कानूनों AIT विधियों को उत्पन्न करती है, क्योंकि 
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समाज में कुछ ऐसे व्यक्ति होते हैं, जो नैतिक चेतना के आदेशों के विरुद्ध स्वार्थपूर्ण 


उद्देश्यों की पूति के लिए अनेक कार्य करते हैं ऐसे व्यक्तियों को समाज-विरोधी कार्यों 
से रोकने के लिए कानूत बनाने की आवश्यकता होती है । इनसे राज्य का कार्य आसान 
हो जाता है । 

राज्य का वास्तविक श्राधार इच्छा है, बल नहीं है--उपर्युक्त विवरण से यह 
स्पष्ट है कि राज्य के निर्माण का मौलिक तत्व सामान्य इच्छा (General Will) है। 
यह इच्छा किसी भी राज्य के सभी व्यक्तियों में सामान्य रूप से पाई जाती हे और यह 
सभी को राज्य की उन्तति के सामान्य उद्देश्य के लिए प्रेरित करती है । ग्रीन के मता- 
नुसार यही इच्छा राज्य का ग्राधार है, न कि बल इसका आथार है ।! उसके इस सूत्र 
को समझने के लिए ग्रीन से पहले की विचारधारा पर दृष्टिपात करना आवश्यक है । 

ग्रीन से पहले के विचारक राज्यं के नैतिक आधार के विषय में यह धारणा 
रखते थे कि राज्य राजा एवं प्रजा के दो मौलिक तत्वों से मिलकर बनता है और इसका 
आधार शक्ति का प्रयोग है। वे प्रजाजनों अथवा शासितों को कुछ जन्मसिद्ध प्राकृतिक 
अधिकारों से सम्पन्न समझते थे और राजा या शासक को उन्हें अपने वश में रखने वाली 
तथा अपने आदेशों का पालन कराने वाली शक्ति से सम्पन्न समझते थे। “राज्य की 
सैनिक शक्ति के भव से डरकर नागरिक राज्य के कानूनों की श्रवहेलना नहीं करते 
हैं, Ad: राज्य का आधार शक्ति है ।” यदि इसे पूर्ण रूप से सत्य मान लिया जाए तो 
राज्य को अपनी शक्ति के अनुसार प्रजाजनों पर यथेच्छ रूप से शासन करने का अधि- 
कार मिल जाएगा, नागरिक पूर्ण रूप से उसकी कृपा पर जीवित रहने वाले तथा सब 
प्रकार के अधिकारों से वंचित हो जाएँगे | इस अवांछनीय स्थिति से बचने के लिए लॉक, 
रूसो आदि दार्शेनिकों ने सामाजिक समझौते (Social Contract) के सिद्धान्त की 
कल्पना करते हुए यह याना था कि इसके अनुसार मनुष्यों को कुछ स्वाभाविक अधिकार 
प्राप्त हैं, इन्हें राज्य को सुरक्षित रखना चाहिए । इस अपवाद के अतिरिक्त वे राज्य को 
शक्ति पर ही टिका हुआ मानते हैं, क्योंकि उसके दण्ड देने की शक्ति के भय से ही 
नागरिक राज्य के नियमों और कानूनों का पालन करते हैं। 

: ग्रीन ने इस विचारधारा का खण्डन करते हुए यह वताया है कि राज्य के 
कानूनों का पालन हम दण्ड के भय से नहीं करते हैं, अपितु इसलिए करते हैं कि इनका 
पालन करना हमारे लिए तथा समाज के लिए हितकर है। हमारा हित और भलाई 
राज्य के कानूनों का पालनं करने में है, अत: हम इनका पालन स्व्रेच्छापूर्वक करते हैं, न 
क्रि राज्य की दण्डशक्ति के भय से । अतः राज्य का आधार इच्छा है, न कि शक्ति। 

किन्तु राज्य में ऐसे अवांछतीय तत्वों की भी कमी नहीं होती जो सबकी भलाई 
में अपनी भलाई नहीं समझते हैं, समाज के हित का ध्यान न रखते हुए वैयक्तिक हितों 
का ध्यान रखते हैं, स्वार्थपूर्ण उद्देश्यों से दूसरों को तथा समाज को हानि पहुँचाने वाले 
काम करते हैं | इस दशा में राज्य को ऐसे समाज-विरोधी तत्वों (anti-social ele- 


ments) का और कार्यों का दण्ड की शक्ति से दमन करना आवश्यक हो जाता है । वस्तुतः 
अधिकांश मनुष्यों की प्रवृत्ति ऐसी होती है, उसका विरोध करने के लिए राज्य को पुलिस, 


1. “Will, not force is the basis of the State,” —Green. 
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न्यायालय, जेलखाना और सेना की शक्ति का प्रयोग करना पड़ता है। किन्तु ग्रीन इस 
शक्ति के प्रयोग को भी सामान्य इच्छा का ही दूसरा रूप समझता है । उदाहरणार्थ, जब 
मनुष्य स्वार्थपूर्ण उद्देश्य से दूसरे की सम्पत्ति चुराता है तो वस्तुतः वह अपनी नैतिक 
चेतना के साथ समाज की सामान्य इच्छा के प्रतिकूल कार्य करता है। समाज में यदि ऐसी 
व्यवस्था सामान्य रूप से प्रचलित हो जाए तो किसी की भी सम्पत्ति सुरक्षित न रह 
सकेगी । अत: समाज की सामान्य इच्छा चोरी करने का विरोध करने वाली भावना है, 
पुलिस और न्यायालय के रूप में समाज ने इस भावना या इच्छा को सुरक्षित करने की 
व्यवस्था की है, इसमें चोर की वास्तविक इच्छा भी सम्मिलित है, भले ही कुछ समय 
के लिए वह वैयक्तिक लाभ से प्रेरित होकर स्वार्थपूर्ण इच्छा से चोरी करे। अतः जब 
पुलिस तथा न्यायालय उसे दण्ड देते हैं तो वे किसी शक्ति का प्रदर्शन नहीं करते हैं, अपितु 
चोर की अपनी यथार्थ नेतिक इच्छा का तथा समाज की इस सामान्य इच्छा का प्रति- 
निधित्व करते हैं कि चोर को दण्ड दिया जाना चाहिए । इसलिए चोर को चोरी के 
लिए दिया जाने वाला दण्ड किसी शक्ति का नहीं, किन्तु उसकी इच्छा का परिणाम है। 
इससे यह स्पष्ट है कि राज्य के जिन कार्यों में हमें शक्ति का प्रयोग दिखाई देता है, वह 
भी वस्तुतः उसकी सामान्य इच्छा से ही उत्पन्न होते हैं, अतः राज्य का आधार इच्छा 
है, शक्ति नहीं । 


प्रभुसत्ता का विचार 

ग्रीन की प्रभुसत्ता का विचार सामान्य इच्छा' से सम्बद्ध तथा अन्य राजनीतिक 
विचारकों के इस विचार से कुछ भिन्न है । ग्रीन से पहले इस विषय सें दो परस्पर- 
विरोधी विचार प्रचलित थे 

(क) पहला विचार रूसो का था । इसके अनुसार प्रभुसत्ता या राज्य के नियमों 
का बाधित रूप से पालन कराने वाली सर्वोच्च शक्ति 'सामान्य इच्छा' (general 
will) में रहती है । 

(ख) दूसरा विचार आस्टिन का था। वह यह मानता था कि यह प्रभुसत्ता सदैव 
किसी ऐसे निश्चित सर्वोच्च मानव-अधिकारी में निहित होती है, जिसके आदेशों का 
पालन समाज के अधिकांश भाग द्वारा स्वाभाविक रूप से किया जाता है और जो स्वयमेव 
किसी अन्य सत्ता के आदेशों का पालन नहीं करता है | 

ये दोनों दृष्टिकोण विरोधी प्रतीत होते हैं, क्योंकि रूसो की. "सामान्य इच्छा' 
रखने वाला कोई निश्चित व्यक्ति या व्यक्ति-समृह नहीं हो सकता है, अपितु यह जनता 
में रहती है । जनता अपने-आपमें अस्पष्ट और अनिश्‍चित सत्ता है 

किन्तु ग्रीन प्रभुसत्ता के उपर्युक्त दोनों विचारों को विरोधी न मानता हुआ इनमें 
समन्वय करने का तथा संगति बैठाने का प्रयत्त करता है । वह आस्टिन के प्रभु- 


सत्ता के लक्षण को यहाँ तक तो सही मानता है कि कानूनों के निर्माण और पालन _ 


करवाने के लिए यह आवश्यक है कि उन्हें बनाते वाला तथा पालन कराने वाला एक 
निश्चित मानव या मानव-समूह हो । किन्तु यदि हम इससे अधिक गहराई में जाएँ तो 
; “Ay 
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हमें ग्रीन के मतानुसार आस्टिन की प्रभुसत्ता की परिभाषा दोषपूर्ण अतीत होती है, 
क्योंकि वह इस प्रश्‍न का उत्तर नहीं दे सकता कि प्रभुसत्ता के आदेशा का पालन 
स्वाभाविक रूप से क्यों किया जाता है । आस्टिन तथा उसके अनुयायियों का मत है कि 
प्रजा द्वारा सर्वोच्च सत्ता के आदेशों और कानूनों का पालन राजकीय शक्ति और दण्ड 
के भय के कारण किया जाता है। किन्तु ग्रीन इस विचारधारा से असहमत है, उसके 
मतानुसार प्रजा द्वारा राज्य के कानूनों का पालन करने का प्रधान कारण राजकीय 
शक्ति के दण्ड का भय नहीं, अपितु जनता का यह्‌ विश्वास है कि ये कानून उसके हित 
के लिए बनाए गए हैं । उसके मतानुसार सर्वोच्च प्रभुसत्ता में समाज की सामान्य इच्छा 
मूत्त रूप धारण करती है और अपने को अभिव्यक्त करती है । यह स ata बुद्धिपुर्ण 
इच्छा (Universal Rational Will) मनुष्य की प्रवृत्तियों पर गहरा प्रभाव डालने वाली 
शक्ति है, किन्तु कभी-कभी असाधारण दशाओं में मनुष्यों को समाज-विरोधी प्रवृत्तियों 
का दमन करने के लिए राजकीय दण्ड की शवित का प्रयोग करना पड़ता है । इस प्रकार 
ग्रीन आंशिक रूप से आस्टिन से सहमत होता हुआ भी अन्त में रूसो की सामान्य इच्छा 
को प्रभुसत्ता मानने का सिद्धान्त स्वीकार करता है। वह आस्टिन तथा रूसो के प्रभुसत्ता 
के लक्षणों का समन्वय करते हुए यह कहता है कि प्रभुसत्ता का प्रन्तिस निवास-स्थान 
तो सामान्य इच्छा है, किन्तु विभिन्‍न राज्यों में इसका वास्तविक उपभोग करने वाले कुछ 
निश्चित उच्च श्रधिकारी हैं । प्रभूसत्ता का उपभोग करने वाले इन मानव-अधिकारियों 
की सत्ता का मूल स्रोत सामान्य इच्छा है, ये उसे मूर्त्त रूप देने वाले उसके सेवक मात्र हैं। 
जब इस सामान्य इच्छा का समर्थन इन अधिकारियों को नहीं प्राप्त होता तो इनकी 
प्रभुसत्ता नष्ट हो जाती है। 


राज्य के कायं 
राज्य का उद्देश्य मनुष्य को उसके पुर्ण नैतिक विकास में सहायता पहुँचाना है, 
अतः राज्य को वही कार्य करने चाहिएँ, जो इस उद्देश्य की पूर्ति में सहायक हों । किन्तु 
आत्मा का नेतिक विकास वस्तुतः ऐसा कार्य है जिसे बाह्य साधनों या शक्तियों से नहीं 
a जा न LA आत्मा के oe के लिए प्रार्थना या उपासना आवश्यक है, 
सी वाह्य शक्ति के दबाव से नहीं की जा सकती है ह्‌ में है 
कि हम स्वयमेव अपने विकास के लिए इसे अलग es =a र ह कम न व 
कि हम इसे निष्काम भाव 
से क्रें । राज्य इस विषय में कुछ भी सहायता नहीं कर सकता, क्योंकि वह आन्तरिक 
प्रेरणा देने में असमर्थ है, राज्य इस प्रकार का कानून वना सकता है कि कोई व्यक्ति 
चोरी न करे। इससे वह मनुष्यों के चोरीविषयक कार्यों को ही रोक सकता है, किन्तु 
मनुष्यों के मन में चोरी का विचार उत्पन्न होने का नियन्त्रण नहीं कर सकता ड इससे 
यह स्पष्ट है कि राज्य अपने कार्यो से प्रत्यक्ष रूप से मनुष्य को धामिक या नर्क नहीं 
बना सकता है, क्योंकि सच्ची नैतिकता का विकास तभी हो सकता है जब मनुष्य उसका 
पालन स्वेच्छापूर्वेक आन्तरिक प्रेरणा से करे | यदि कोई व्यक्ति राजदण्ड के भय से नैतिक 
बनता है तो वह्‌ केवल ढोंग करता है । अतः ग्रीन का मत यह हैं कि “राज्य को प्रत्यक्ष 
एवं स्पष्ट रूप से ऐसे कार्य नहीं करने चाहिएँ जो नेतिकता को बढ़ाने में सहायक हों, 
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श्रपितु जीबन बिताने के लिए ऐसी परिस्थितियां उत्पन्न करनी चाहिए, जिनमें नतिकता 
का विकास सम्भव हो सके”. राज्य को अपने कानून और नियम इस प्रकार बनाने 
चाहिएँ कि व्यक्ति के नैतिक विकास के मार्ग में आने वाली वाधाएँ दूर हो जाएँ | अतः 
राज्य का प्रधान कार्य उत्तम जीवन बिताने के मार्ग में ग्राने वाली बाधाग्रों-श्रशिक्षा, 
निर्व तता, दूषित भूमिव्यवस्था, मद्यपान की बुराई आदि का निवारण करना है। 

इस प्रकार ग्रीन के मतानुसार राज्य का प्रधान कार्य निषेधात्मक (negative) 
है । यह कार्य उन बाधाओं को हटाने तक ही सीमित है जो मनुष्य द्वारा किए जाने योग्य 
कार्यो में वाधा डालते हैं। ये वाधाएँ प्रधान रूप से निम्नलिखित हैँ-- 

(१) पहली बाधा ग्रशिक्षा और श्रज्ञान की है। अतः राज्य का एक बड़ा कायं 
इस वाधा को दूर करने के लिए विद्यालयों की स्थापना करना तथा प्रारम्भिक शिक्षा 
को अनिवार्य बनाना है | 

(२) दूसरी बाधा दरिद्रता की है। इसका मुल कारण दूषित भूमिव्यवस्था थी, 
अतः इस बाधा को दूर करने के लिए ग्रीन ने जमींदारी प्रथा के राज्य द्वारा उन्मुलन 
किए जाने पर बल दिया है। 

(३) तीसरी बाधा मद्यपान को बुराई है | उसने राज्य द्वारा मद्य-विक्रय का 
निषेध किए जाने के लिए उग्र आन्दोलन किया । र 

(४) चौथी बाधा लोगों के उत्तम स्वास्थ्य को बनाए रखने के लिए उपयुक्त 
परिस्थितियों का न होना था। अतः उसने राज्य द्वारा बीमारी रोकने के लिए आवश्यक 
रूप से टीका लगाए जाने तथा नगरों की सफाई की व्यवस्था पर बहुत वल दिया। 

(५) पाँचवीं बाधा कारखानों में काम करते वाले श्रमिकों--विशेषतः बच्चों 
ग्रौर स्त्रियों की दयनीय दुर्देशा थी। इसे सुधारने के लिए वह राज्य के हस्तक्षेप को 
आवश्यक समझता था | 

उपर्युक्त विवरण से स्पष्ट है कि ग्रीन राज्य का प्रधान कार्य मनुष्य के नैतिक 
विकास तथा उत्तम जीवन विताने के मार्ग में आने वाली बाधाओं का निवारण करता 
ही मानता है। ; 

ग्रीन के राज्य के कार्यविषयक सिद्धान्त की दो विशेषताएँ उल्लेखनीय हैं : पहली 
विशेषता यह है कि इसने व्यक्ति को विशेष महत्व प्रदान करते हुए उसे राज्य का साधन 
नहीं माना, अपितु साध्य वना दिया है । ग्रीन का चरम लक्ष्य व्यवित श्रौर उसका विकास 
है, राज्य नहीं दूसरी विशेषता लोकहितकारी राज्य (Welfare State) के विचार 
को जन्म देना था । ग्रीन ते सर्वप्रथम इस विचार पर जोर दिया कि राज्य को जनता के 
कल्पाण के लिए सभी प्रकार के आवश्यक कानून बनाने चाहिएँ | 


दण्डविषयक सिद्धान्त 


राज्य उत्तम जीवन विताने के मार्ग में आने वाली बाधाओं का निराकरण करने 
के लिए अपराधियों को दण्ड देने की व्यवस्था करता है। अपराधी अनेक प्रकार के 


1. “The state should allow and remove obstacles that lie before 
human 1 capacity: when he seeks to do things worth doing.” —Green, 
C-0. In iblic Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 
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समाज-विरोधीकार्य--हत्या, हिसा, चोरी, डकैती करके अन्य व्यक्तियों के अधिकारों को 
हानि पहुँचाते हैं, अतः राजा का कत्तव्य है कि वह इन्हें ह देकर व्यक्तियों के अधिकारों 
को सुरक्षित बनाए, समाज की उन्नति में बाधा बनने वाले अपराधियों का दमन करे। 
अतः दण्ड देने का उद्देश्य समाज के प्रत्येक सरस्य के लिए उसकी नेतिक इच्छानुसार 
कार्य करने के लिए आवश्यक स्वतन्त्रता को सुरक्षित बनाना है। 

दण्ड देने के सम्बन्ध में ग्रीन के समय में तीन प्रकार के सिद्धान्त प्रचलित थे--- 

(क) पहला और सबसे पुराना प्रतिशोध या बदला लेने का सिद्धान्त (Retri- 
butive Theory) था । इसके अनुसार दण्ड का उद्देश्य अपराधी से किए गए अपराध 
का बदला लेना था । यह वर्वरतापुर्ण सिद्धान्त सभी जंगली जातियों में प्रचलित था। 

(ख) दूसरा निवारक सिद्धान्त (Deterrent Theory) था । इसका यह अभिः 
प्राय है कि अपराधी को दण्ड इस उद्देश्य से और इस प्रकार देना चाहिए कि अपराधी 
की दुदेशा से भयभीत होकर अन्य व्यक्ति भविष्य में ऐसे अपराध करने का साहस न 
करें | १८५७ के सैनिक विद्रोह में अंग्रेजों ने भारतीय विद्रोहियों के साथ अत्यन्त क्ूरता- 
पूर्ण व्यवहार इसी दृष्टि से किया था कि भविष्य में कोई भारतीय अंग्रेजों के विरुद्ध 
बगावत करने का दुस्साहस न करे । 

(ग) तीसरा सुधार का सिद्धान्त (Reformatory Theory) है । इसके 
अनुसार दण्ड देने का प्रयोजन अपराधी का सुधार करना होता है, दण्डित होने पर 
अपराधी को पश्चात्ताप होता है और वह भविष्य में अपराध न करने का निश्‍चय 
करता है | 

ग्रीन दण्ड देने के उपर्युक्त इन तीनों सिद्धान्तो में गम्भीर दोष देखता है। उसके 
मतानुसार पहला सिद्धान्त इतना वर्वेरतापूर्ण है कि वह जंगली और असभ्य जातियों के 
लिए ही उपयुक्त हो सकता है, क्योंकि राज्य केवल वदला लेने के हीन उद्देश्य से प्रेरित 
HR न्य को दण्ड नहीं देता है । दूसरा निवारक सिद्धान्त भी उसे मान्य नहीं 
है, कर अपराधी अपने को स्वयमेव सुधारने के तथा अपनी बुरी इच्छा को ठीक करने 
के मौलिक कर्तव्य का पालन करने के अवसर से वंचित रह्‌ जाता हे । वह तीसरे ‘Gare 
सिद्धान्त' को भी ठीक नहीं मानता है, क्योंकि अपराधी का सुधार दण्ड से नहीं किन्तु 
आन्तरिक प्रेरणा से ही हो सकता है। 
आ यती खण्डन करने के बाद ग्रीन अपना यह सिद्धान्त 

द { देश्य व्यक्ति के नेतिक विकास के लिए श्रावद्यक 
स्वतन्त्र वातावरण और उपयुक्त परिस्थितियाँ बनाना तथा इसमें आने वाली बाधाग्रों 
को दूर करना है। प्रत्येक अपराध--हिसा, हत्या, चोरी, डकेती--राज्य द्वारा सुरक्षित 
किए जत दि स्वतन्त्र जीवन और सम्पत्ति के अधिकारों पर किया जाने वाला भीषण 

Fe go वा i व्यवस्थाओं और अधिकारों पर कुठाराघात 
ता है इस GES ग राज्य दण्ड की शक्ति का प्रयोग करता है; अतः दण्ड का 
उद्देश्य समाज-विरोधी या का विध्वंस, उत्तम जीवन की बाधाओं का निवारण 

तथा नेतिक विकास के लिए उपयुक्त परिस्थितियों का निर्माण 
दण्ड ऐसी शवित है जिसका प्रयोग cage धर pe 
तन्वता का विरोध करने वाली शक्ति के निवारण 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 
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के लिए किया जाता है ॥! 
राज्य के अन्य कार्यो की भाँति दण्ड देने का एक स्पष्ट नैतिक प्रयोजन है । यह 
इस अर्थ में नैतिक है कि इसका अन्तिम उद्देश्य ऐसी परिस्थितियाँ उत्पन्न करना है कि 
जिनमें समाज का प्रत्येक सदस्य अपने नैतिक विकास के लिए आवश्यक कार्यों को 
स्वतन्ज्रतातुवक कर सकता है। यह इस अर्थ में भी नैतिक है कि यह अपराधी का नैतिक 
सुधार करता है । वैसे तो यह सुधार अपराधी की आन्तरिक प्रेरणा से सम्पन्न होता है, 
किन्तु राज्य दण्ड देकर उसकी प्रसुप्त नैतिक चेतना को जागृत करता है और वह अपने 
सुधार के मार्ग पर अग्रसर होने लगता है । 


स“पत्तिविषयक विचार 


सम्पत्ति के विषय में ग्रीन न तो उग्र समाजवादी था और न घोर व्यक्तिवादी । 
ag निजी सम्पत्ति रखने का इस आधार पर समर्थन करता है कि यह व्यक्ति की 
योग्यताश्रों और गुणों का विकास करने का साधन है। इसे वह जीने के अधिकार से 
स्वभावत: प्राप्त होने वाला अधिकार समझता था । यदि मनुष्य को अपना नैतिक विकास 
करने के लिए जीने का अधिकार है तो उसे इस उद्देश्य की पूति के लिए आवश्यक साधन 
रखने का भी अधिकार होना चाहिए | इस दृष्टि से सम्पत्ति का यह लक्षण किया जा 
सकता हे कि यह अपनी आत्मा के विकास तथा समाज के सामान्य हित की वृद्धि के लिए 
आवश्यक साधनों का समूह है। ग्रीन के इस लक्षण से यह स्पष्ट है कि सम्पत्ति का प्रयोजन 
सामाजिक कल्याण का सम्पादन करना है | 

ग्रीन तथा अन्य समाजवादियों में सम्पत्ति के विषय में दो बड़े भेद हैं: पहला 
भेद सम्पत्ति की विषमता के सम्बन्ध में है। सभी समाजवादी यह मानते हैं कि अमीर- 
गरीब के भेद का तथा साम्पत्तिक वैषम्य का उन्मूलन होना चाहिए । किन्तु ग्रीन इसका 
समर्थन इस आधार पर करता है कि सामाजिक हित एवं कल्याण की दृष्टि से यह आवश्यक 
हैं कि इस समाज में विभिन्न व्यक्ति विभिन्न स्थितियों में रहते हुए कार्य करें और 
उनकी सम्पत्ति में विषमता बनी रहे । इस प्रकार समाज में सम्पत्ति का भेद बना रहना 
आवश्यक है और यह समाज के लिए मंगलकारी है । 

दूसरा बड़ा भेद व्यक्तिगत सम्पत्ति के सम्बन्ध में है। समाजवादी इसे सारे 
अनथा की जड़ समझते हुए इसके उन्मूलन पर बल देते हैं । किन्तु ग्रीन व्यक्तिगत सम्पत्ति 
का प्रबल समर्थक था । उसका यह कहता था कि पूँजी का प्रयोग सदैव सामाजिक 
कल्याण के लिए होता है, इसे लगाकर कल-कारखाते खोलने से हजारों व्यक्तियों को 
काम तथा वेतन मिलता है। एक व्यक्ति के पास अधिक पूंजी होने से दूसरे के मागे सें 
बाधा नहीं पड़ती, वह गरीब नहीं होता, क्योंकि पूँजी का विस्तार अपरिमित मात्रा में हो 
सकता है । मजदूर भी परिश्रम और अध्यवसाय से पूँजीपति बन सकते हूँ। 


I. “It is a force used to prevent a force opposed to freedom.” 


— Green. 
७ 0-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 
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। 
समाजवादी विचारक दरिद्र एवं सर्वेहा रावगे (Proletariat) की preg का | 
मूल कारण पूँजीवाद को समझते थे, किन्तु ग्रीन इसका वास्तविक यर ee भूभिः 
व्यवस्था को समझता था । भूमि के बड़े भाग पर जमींदारों का अधिकार स्थापित होने 
से ही सर्वहारावगे की उत्पत्ति हुई है, अतः इस प्रथा का तत्काल त उद चाहिए ) | 
मिल और ग्रीन के विचारों की तुलना और विरोध--इन दोनों के विचारों मे | 
जहाँ एक ओर कई समानताएँ हैं, वहाँ दूसरी ओर कई विरोध भी पाए जाते हें । दोनों | 
१७वीं सदी में इंगलैण्ड के महत्वपूर्ण राजनीतिक विचारक थे, दानां न व्यक्तिवाद का | 
प्रचल समर्थन किया, व्यवित के विकास पर बहुत बल दिया तथा व्यक्ति के अधिकारों 
का विस्तृत प्रतिपादन किया । दोनों व्यक्तियों के लिए स्वतन्त्रता को अत्यधिक महत्वपूर्ण 
समझते हैं और लोकतन्त्र की शासन-प्रणाली के उग्र समर्थक हैं। किन्तु इन समानताओं 
के होते हुए भी दोनों में निम्नलिखित महत्वपूर्ण मतभेद और विरोध पाए जाते हँ--- द 
मिल और ग्रीन के विचारों में पहला विरोध स्वतन्त्रता के स्वरूप के सम्बन्ध में 
है। ग्रीन से पहले मिल जसे उपयोगितावादी और व्यक्तिवादी विचारक व्यक्ति के 
अधिकारों का उग्र समर्थन करते हुए इस बात पर बल देते थे कि स्वतन्त्रता का अथ 
i व्यक्ति को अपनी इच्छानुसार सभी प्रकार के कार्य करने की स्वाधीनता देना है। कुछ 
कार्य नैतिक और धामिक दृष्टि से निन्दनीय हो सकते हैं, जैसे शराव पीना, जुआ खेलना; 
किन्तु व्यवितवादी विचारक यह मानते थे कि इन्हें करने में भी मनुष्य को पुरी 
स्वतन्त्रता होनी चाहिए । मिल के मतानुसार मद्यपान और जुआ खेलना विशुद्ध रूप से 
वैयक्तिक कार्य हैं, इनके विषय में मनुष्य को पुरी स्वतन्त्रता मिलनी चाहिए; किन्तु 
ग्रीन इससे सहमत नहीं है। वह मनुष्य की आत्मा या शाश्‍वत चैतन्य को ईश्वर का 
अंश मानता है, अतः मनुष्य एक नेतिक प्राणी है, इसका चरम लक्ष्य न केवल ATCA 
विकास करना, अपितु ईश्वर के अंशरूप अन्य प्राणियों का तथा समाज का हित-सम्पादन 
करना है । जो कार्य इस उद्देश्य को पूरा करे, मनुष्य का नैतिक विकास तथा सामाजिक 
उन्नति करने में सहायक हो, उसी कार्य को करने की स्वतन्त्रता है। इसमें मनुष्य को | 
सच्चा सन्तोप, सुख और शान्ति मिलती है तथा समाज का कल्याण होता है | | 
मनुष्य को शराब पीने, जुआ खेलने जैसे बुरे काम करने में भी क्षणिक आत्मसन्तोष मिल 
सकता है, किन्तु उसके ये कार्य उसकी आत्मा के विकास व उन्नति में बाधक होते हैं | 
अतः इन कार्यो को उसे न करने देना ही स्वतन्त्रता है, इसलिए राज्य को मद्यपान, 
जुआ जैसे कार्यो को रोकने के लिए प्रतिवन्ध लगाना चाहिए ; जवकि मिल इन कार्यो 
को करने के लिए व्यक्ति को स्वतन्त्रता देना चाहता है और इन पर राज्य द्वारा प्रति- 

. बन्ध लगाना व्यक्ति की स्वतन्त्रता में हस्तक्षेप करना समझता है । 
मिल और ग्रीन में अन्य महत्वपुर्ण मतभेद ये हैं कि मिल तया अन्य उपयोगिता- 
| वादी विचारक राज्य द्वारा बनाए गए सभी कानूनों को व्यक्ति की स्वतन्त्रता को 
कुचलने वाला समझते थे, उनका यह दृढ़ मत था कि पालियामेण्ट को ऐसे सभी कानून 
रद्द कर देने चाहिए “जिनसे व्यक्ति पर किसी प्रकार की पावन्दी या बन्धन लगता a | 
एडम स्मिथ ने इस मत का प्रतिपादन किया था कि राज्य को आधिक क्षेत्र में किसी 
प्रकार का कोई प्रतिवन्ध नहीं लगाना चाहिए--सभी मामलों में खुला छोड़ दो 
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(Laissez faire) की नीति अपनानी चाहिए । व्यक्ति पर राज्य द्वारा किसी प्रकार का 
कोई नियन्त्रण, वन्धन या प्रतिबन्ध नहीं लगाना चाहिए, इनके मतानुसार राज्य में प्रति- 
बन्धा या हस्तक्षप का अभाव ही स्वतन्त्रता है। इसमें सभी प्रकार के. प्रतिवन्धों या 
कानूनों के अभाव पर ही वल दिया जाता था । अतः इसे श्रभावात्मक स्वतन्त्रता 
(Negative freedom) कहा जाता था । इस विचार ने emits में पजीपतियों को 
कारखानों में मजदूरों का भीषण शोषण करने की खुली छूट देकर भयंकर दुष्परिणाम 
उत्पन्न किए, जिसके कारण उदार दल ने राज्य द्वारा कारखानों के संचालन के आव- 
श्यक कानूनों के बनाने पर वल दिया और राज्य द्वारा हस्तक्षेप न करने के पुराने सिद्धान्त 
को खण्डित करना शुरू कर दिया । किन्तु मिल ने व्यक्ति की स्वतन्त्रता पर पूरा बल 
दिया और अभावात्मक स्वतन्त्रता का पूर्ण समर्थन किया, उसे यह भय वना हुआ था कि 
यदि राज्य को सभी मामलों में हस्तक्षेप करने की खुली छूट दी गई तो व्यक्ति की 
स्वाधीनता का लोप हो जाएगा, उसके व्यक्तित्व का विकास अवरुद्ध हो जाएगा। 

ग्रीन ने इस अभाव को दूर करने के लिए उपयोगितावादी अ्रभावात्मक स्वतन्त्रता 
के स्थान पर भावात्मक या सकारात्मक स्वतन्त्रता (Positive freedom) के विचारों 
का समर्थन किया | इसका यह मतलब था कि व्यक्ति के गुणो के विकास के लिए राज्य 
की शक्ति का उपयोग किया जा सकता है । उदाहरणार्थ, राज्य द्वारा शिक्षा की 
व्यवस्था करने से, आथिक एवं औद्योगिक उन्नति के कानूनों से, स्वास्थ्यजनक परिस्थि- 
तियों को उत्पन्न करने से व्यक्ति की स्वतन्त्रता को कोई हानि नहीं पहुँचती है। यदि 
राज्य शिक्षा की व्यवस्था करता है तो इससे व्यक्ति और समाज का कल्याण होता है। 
अतः मिल जैसे विचा रकों का विरोध करते हुए ग्रीन व्यक्ति की स्वतन्त्रता में और राज्यों 
के कार्यों में कोई विरोध नहीं मानता है । इसलिए ग्रीन के मतानुसार स्वतन्त्रता का 
यह अर्थ नहीं था कि व्यक्ति को मनमाने काम करने, शराव पीने, जुआ खेलने आदि 
की स्वतन्त्रता हो, अपितु स्वतन्त्रता का अभिप्राय ऐसे कार्यों के करने से है जो व्यक्ति 
की तथा समाज की उन्नति में सहायक हों । इससे यह स्पष्ट है कि मिल और ग्रीन के 
विचारों में बहुत अधिक अन्तर है। 


ग्रीन की आलोचना 


ग्रीन द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों की तिम्तलिखित दृष्टियो से कडी आलोचना 
की गई है-- 

(१) ag रूढ़िवादी एवं WARTS । यह कहा जाता है किं उसका झुकाव 
वर्तमान व्यवस्था को बनाए रखने तथा उसका समर्थन करने का था; वह अमीर-गरीब 
के भेद को, सम्पत्ति की विषमता को तथा पूँजीवाद को सर्वथा न्यायोचित समझता AT । : 
राज्य के कार्यो के विषय में उसका दृष्टिकोण अभावात्मक था। उसे श्रमिकों की 


समस्याओं का कोई ज्ञान नहीं था | त 
(२) उसका प्रभुसत्ता का सिद्धान्त दोषपूणं है, इसमें उसने आस्टिन ओर रूसो 


के सिद्धान्तों के समन्वय का विफल प्रयत्न किया है । वह इसे “सामान्य इच्छा का 
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समर्थन पाने पर भी सर्वोच्च शक्ति मानता है । जहाँ तक इसका इच्छा होने का सम्बध 
है, यह सामान्य नहीं है और जहाँ तक यह सामान्य है, वहाँ तक इच्छा नहीं है। - 

(३) ग्रीन का एक बड़ा दोष अत्यधिक बुद्धिवादी होकर घव सपरा 
समाधान करना है । वह यह समझता है कि मनुष्य सभी कार्य बुद्धिपुर्वक सोच-विचार- 
कर ही करता है; वस्तुतः मनुष्य अधिकांश कार्य अचेतन मन से तथा मनाभावनाओं के 
प्रबल आवेगों में बहकर करता है | ४ 

(४) मनुष्य के सम्बन्ध में उसने अत्यन्त उज्ज्वल आदश Alt श्राशावादी 
दृष्टिकोण रखा है, उसमें देवी प्रवृत्तियों की सदैव प्रधानता मानते हुए यह विचार 
प्रकट किया है कि वह हमेशा आध्यात्मिक और नैतिक उन्नति में तथा समाज का 
कल्याण करने में लगा रहता है । यह एकांगी दृष्टिकोण है, वस्तुतः मनुष्य के हृदय में 
देवासुर-संग्राम चलता रहता है, आसुरी और दैवी प्रवृत्तियों का संघर्ष होता हे, शुरू 
में काफी समय तक आसुरी प्रवृत्तियों का पलड़ा भारी रहता है, किन्तु अन्त में तथा 
बड़े संघर्ष के बाद ही दैवी प्रवृत्तियों की बिजय होती है । 

(५) उसका प्राकृतिक श्रधिकारों का सिद्धान्त परस्पर बिरोधी है और 
असंगतियों के कारण दूषित है । वह एक ओर तो अन्तःकरण को ही सभी प्रश्नों का 
अन्तिम न्यायालय मानता है, दूसरी ओर इस वात पर बल देता है कि व्यक्ति को राज्य 
या समाज का विरोध करने का कोई अधिकार नहीं है, वह केवल शान्तिपूर्या रीति से 
उसका सुधार ही कर सकता है । 

किन्तु उपर्युक्त आलोचनाओं के सत्य होते हुए भी यह मानना पड़ेगा कि ग्रीन 
सभी आदर्शवादियों में सबसे अधिक उदार, युक्तियुक्त, ग्रहणीय और स्वीकरणीय प्रतीत 
होता है। 

ग्रीन की देन--राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र में ग्रीन की पहली देन उपयो गिता- 
वाद एवं उदारवाद में समयानुकूल संशोधन करके इसमें नवजीवन का संचार करना 
तथा इसे प्रबल शक्ति बनाना था । उससे पूर्व उपयोगितावाद निष्प्राण हो चुका , था, 
इसपर कई विचारधाराएँ प्रबल प्रहार कर रही थीं । ग्रीन ने उन विरोधी विचार- 
धाराओं में समन्वय करके इसे अपने नवीन सिद्धान्तों द्वारा नवजीवन प्रदान किया | 
उसने मनुष्य को कोरे भौतिक सुख का अन्वेषण करने वाला नहीं, अपितु अपनी आत्मा 
का विकास तथा समाज का हित चाहने वाला प्राणी माना । 

ग्रीत की हूसरो देन श्राद्व।द का संशोधन था । हेगल ने व्यक्ति को साधन 
बनाकर आ हितों का राज्य के लिए बलिदान कर दिया था, राज्य को अपने-आपमें 
साध्य तथा नेतिकता का खोत आना था, युद्ध का समर्थन किया था तथा अन्तर्राष्ट्रीय 
नन मे राज्या पर कोई नेतिक बन्धन न मानते हुए उन्हें मनमाना कार्य करने की 
स्वतन्त्रता प्रदान की थी । ग्रीन ने इन दुषित सिद्धान्तो का संशोधन करते हुए इस 
वात पर बल दिया कि व्यक्ति साध्य है, राज्य के लिए उसके हितों का बलिदान नहीं 
करना चाहिए । राज्या का काम आपस में लड़ाई करना नहीं हे । ग्रीन युद्ध को प्रत्येक 
दशा में अनेतिक समझते हुए अन्त राष्ट्रीय कानून द्वारा राज्यों के संघर्षो को समाप्त 
करना चाहता था । 
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ग्रीन का मूल्यांकन-वेपर ने ग्रीन के महत्व का मूल्यांकन करते हुए लिखा 
है कि उसने उदारवाद और आदर्शवाद के दोयों का संशोधन किया । ग्रीन की बड़ी 
उपलब्धि यह्‌ थी कि उसने उदारवाद को एक नया धामिक विश्वास प्रदान किया, 
ब्यक्तिवाद को नैतिक एवं सामाजिक बनाया तथा आदर्शवाद का परिष्कार और 
परिमार्जन किया । 


सारांश 


ब्रिटिश आदर्शवादी दार्शनिक ग्रीन के राजनीतिक विचार उनकी उस विचार- 
धारा पर आधारित हैं जिसके अनुसार इस समूचे विश्व की सब वस्तुएँ ईश्वर जैसे 
एक शाश्वत चेतन्य (Eternal consciousness) से ओतप्रोत हैं। संसार में इससे 
पृथक्‌ कोई अन्य तत्व नहीं हो सकता है । ग्रीत स्वतन्त्रता को इस चेतन तत्व वाली 
मानवीय आत्मा का एक आवश्यक गुण मानता है । 

स्वतन्त्रताविषयक विचार--मनुष्य की आत्मा सदा स्वतन्त्रता चाहती है । 
स्वतन्त्रता दो प्रकार की है : (क) आन्तरिक स्वतन्त्रता का अभिप्राय मनुष्य का अपनी 
वासनाओं और बुरी मतोवृत्तियों का दास न वनकर उ पर अपना नियन्त्रण रखते हुए 
स्वतन्त्र बना रहना है | (ख) वाह्य स्वतन्त्रता ऐसी बाहरी परिस्थितियाँ उत्पन्त करना है 
जिनमें प्रत्येक व्यक्ति अपनी आत्मा का विकास कर सके | स्वतन्त्रता का अर्थ अपनी 
इच्छानुसार मनमाते कार्य करने की स्वाधीनता नहीं, अपितु ऐसे निश्चित प्रकार के 
कार्य करना है जो सामाजिक और नैतिक दृष्टिकोण से करने योग्य हैं । 

ग्रीन की स्वतन्त्रता सकारात्मक या भावात्मक है । 

भ्रधिकारविषयक विचार--ग्रीन के मतानुसार अधिकार व्यक्ति द्वारा अपने 
ऐसे उद्देश्यों को पूर्ण करने की शक्ति है जिन्हें वह अपने लिए हितकर समझता है तथा 
समाज यह अधिकार व्यक्ति को इस आधार पर प्रदान करता है कि इस अधिकार के 
प्रयोग से समाज को लाभ पहुँचेगा । ग्रीन लॉक द्वारा प्रतिपादित प्राकृतिक अधिकारों 
के सिद्धान्त को नहीं मानता है। 


राज्यविषयक विचार--राज्य का निर्माण अधिकारों की रक्षा के लिए होता 
है और यह सब लोगों द्वारा अनुभव की. जाने वाली समाज के लिए हितकर सामान्य 
इच्छा पर आधारित होता है | राज्य का वास्तविक आधार इच्छा है, बल नहीं । ग्रीन. 
से पहले के विचारक यह मानते थे कि नागरिक राज्य की सैनिक शक्ति के भय से डरकर 
कानूनों का पालन करते हैं, अतः राज्य का आधार शक्ति है | किन्तु ग्रीन का यह कहना 
है कि नागरिक कानूनों का पालन इसलिए करते हैं कि वे इन्हें अपने तथा समाज के 
लिए हितकर समझते हैं । इतका पालन स्पेच्छा से होता है, न कि राज्य की दण्डशक्ति 
के भय से, अतः राज्य का आधार इच्छा है, न कि शक्ति | 

राज्य के कार्य--राज्य का उद्देश्य मनुष्य को उसके पुर्ण नेतिक विकास में 
सहायता पहुँचाना है, अतः राज्य को वही कार्य करने चाहिएँ जो व्यक्ति के नेतिक 
विकास के मार्ग में बाधाएँ दूर करें। इस दृष्टि से राज्य का प्रधान कार्य उत्तम जीवन 
बिताने के मार्ग में आने वाली बाधाओं, अशिक्षा, निर्धनता, दुषित भूमिव्यवस्था, मद्यपान 
आदि की बुराइयों का निवारण करना है । 
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ग्रीन से पहले दण्ड देने के वारे में तीन प्रकार के 


दण्डविषयक सिद्धान्तः 
सिद्धान्त प्रचलित A— 

(क) प्रतिशोध या बदला लेने का सिद्धान्त (Retributive Theory) 

(ख) निवारक सिद्धान्त (Deterrent Theory) 

(ग) सुधार का सिद्धान्त (Reformatory Theory) 

ग्रीन इन तीनों सिद्वान्तों का खण्डन करते हुए दण्ड का उद्देश्य यह्‌ बताता है कि 
इसका लक्ष्य समाज-विरौधी शक्तियों का विध्वंस, उत्तम जीवन की बाधाओं का 
निवारण तथा नैतिक विकास के लिए उपयुक्त परिस्थितियों का निर्माण करना 

सम्पत्तिविषयक विचार--ग्रीन निजी सम्पत्ति का समर्थन इस आधार पर 
करता है कि यह व्यक्ति की योग्यताओं और गुणों का विकास करने का साधन है। 
इसे वह जीने के अधिकार से स्वभावतः प्राप्त होने वाला अधिकार समझता था । बह 
व्यक्तिगत सम्पत्ति का इस कारण समर्थन करता था कि पूँजी का प्रयोग सदैव सामा- 
जिक कल्याण के लिए होता है। 

ग्रीन की देन--(१) उपयोगितावाद और उदारवाद में समयानुकूल संशोधन 
करके इसमें नवजीवन का संचार करना | (२) हेगल के आदर्शवाद का संशोधन करना | 


प्रश्न 


(१) ग्रीन के स्वरतन्त्रताविपयक विचार का ग्रालोचनात्मक परिचय दीजिए । 

(२) ग्रीन के मतानुसार ग्रधिकार का स्वरूप स्पष्ट कीजिए । इसका नैतिकता और कानून 
से सम्बन्ध बताइए । 

(३) राज्य का आधार “वल नहीं, वरन इच्छा है ।” ग्रीन के इस कथन को स्पष्टता के साथ 
समझाइए । (राजस्थान, १६७७) 

(४) ग्रीन के दण्ड तथा सम्पत्तिविपयक विचारों का संक्षिप्त प्रतिपादन कीजिए । 
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चौथा अध्याय 
C © 
- काल माक्स [१८५१८-१८८३ go | 


माक्स का महत्व--वैज्ञानिक समाजवाद (Scientific Socialism) के प्रवत्तक, 
क्रान्तिकारी विचारक, महपि मार्क्स समाजवादी विचारकों में असाधारण महत्व रखते 
हैं । पिछली एक शताब्दी में उनके विचारों ने संसार पर जितना गहरा प्रभाव डाला है, 
उतना सम्भवतः इस युग के किसी अन्य विचारक ने नहीं डाला है। इस दृष्टि से उनकी 
तुलना संसार के महाम्‌ धर्मप्रवत्तेकों--बुद्ध, ईसा और मुहम्मद से की जा सकती है। 
आज संसार में करोड़ों व्यक्ति कालं मार्क्स को नवयुग का देवता मानते हैं, उसकी उपा- 
सना करते हैं, उसके ग्रन्थों को वेद, बाइबल और कुरान जैसा पवित्र धमंग्रन्थ मानते हैं, 
उसके ग्रन्थों में अगाध श्रद्धा और प्रबल आस्था रखते हैं, उससे प्रेरणा पाते हुए आदर्श 
साम्यवादी समाज के लिए बड़े-से-वड़ा बलिदान करने के लिए उद्यत हैं | मार्क्स के विचारों 
ने दुनिया को बदल डाला हे | विश्व की जनसंख्या का एक बड़ा भाग उसके सिद्धान्तो 
का अनुयायी है | जिन देशों में पूंजीवादी व्यवस्था है, वहाँ भी माक्स का गहरा प्रभाव 
पड़ा है 1 डाविन ओर फ्रायड की भाँति उसने मातव-समाज की विचारधारा को नई 
दिशा प्रदान की है | 

माक्स की जोवनी--मार्क्स का जन्म राइन नदी के तटवर्ती जर्मन प्रदेश 
राइनलैण्ड के एक छोटे-से नगर ट्रेयर या टीव्ज (7९४०७) में १८१८ ई० में हुआ। 
चौथी शताब्दी ई० में इस नगर ने ईसाइयत के एक महान्‌ सन्त एम्ब्रोज् (Ambrose) 
को पैदा किया था, १९वीं शताब्दी में इसने साम्यवाद के सन्त को जन्म देने का श्रेय 
प्राप्त किया । मार्क्स का पिता एक मध्यमवर्गीय यहुदी वकील था । माक्स की प्रारम्भिक 
शिक्षा उसके भावी एवसुर तथा उदार विचारक वैस्टफेलन के घर पर और एक विद्यालय 
में सम्पन्त हुई । उसने वँस्टफेलन के सम्पके से शेक्सपीयर, शिल र, दांते आदि महाकवियों 
की कृतियों का रसास्वादन किया; इसने उसमें सहृदयता और कविता को प्रेरणा को 
उत्पन्त किया । यहाँ बचपन से ही उसने अपनी योग्यता को पीडित और शोषित भानव- 
जाति के प्रति अगाध प्रेम में प्रदशित किया | विद्यालय में उसके शिक्षक उसकी योग्यता 
को सराहते थे, किन्तु उसके हस्तलेख के भद्देपन की तथा लेखन शैली की जटिलता कीः 
आलोचना करते थे । 

विद्यालय की शिक्षा समाप्त करने के वाद, उसने सत्रह वर्ष की आयु में पहले 
जेना के तथा बाद में बलिन के विश्वविद्यालय में अध्ययन किया । उसका पिता मार्क्स को 
कानून की शिक्षा दिलवाना चाहता था, किन्तु माक्स ने यहाँ दर्शन और इतिहास को 
अध्ययन किया । बलिन में अपनी शिक्षा पुरी करने के बाद उसने १८४१ में जेना के 
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विश्वविद्यालय से 'डेमोक्रिटस और एपिक्यूरस के प्राकृतिक दर्शनों' पर निवन्ध लिखकर 
डॉक्टरेट की उपाधि प्राप्त की । माक्स पर हेगल की हन्ट्ात्मक पद्धति (Dialectics) 
का, एपिक्यूरस के भौतिकवाद का तथा फ्यूरवाख के भगवान्‌ की वास्तविक सत्ता के 
खण्डन के विचार का प्रभाव पड़ा । 

मार्क्स को अपने वाइवल-विरोधी नास्तिक विचारों के कारण किसी सरकारी 
विश्वविद्यालय में नौकरी नहीं मिल सकती थी, अतः उसने पत्रकारिता को अपनी 
आजीविका का साधन बनाया । सम्पादन-कार्यं करते हुए ही उसका ध्यान समाजवाद 
की ओर गया और उसने समाजवादी साहित्य का गम्भीर अध्ययन किया । 

इसी समय २५ वर्ष की आयु में उसका विवाह वैस्टफेलन की पुत्री जेनी से हुआ । 
उसने जेनी पर अनेक कविताएँ लिखी थीं । मार्क्स जेनी के रूप और बुद्धि पर तथा जेनी 
मार्क्स की दृढता पर मुग्ध थी । घोर दरिद्रता, भीषण बीमारी और भयंकर कष्टों में 
अनी ने सदैव अपने पति की सेवा की; उसकी तुलना भारत की सती-साध्वी, पतिव्रता 
सीता और सावित्री से की जा सकती है । 

विवाह के बाद जेनी के जीवन में सुख नहीं बदा था । उसे अपने पति के साथ 
विभिन्न देशों में भटकना पड़ा, माक्स जिस देश में जाता, वहाँ उसे क्रान्तिकारी विचारों 
के कारण निर्वासित कर दिया जाता था । १८४३ में मार्क्स को जर्मनी छोड़कर पेरिस 
आना पड़ा | यहाँ वह फं को-जर्मन अब्दकोशों (Franco-German Year Books) 
का सम्पादक बना । यहीं १८४४ में उसका परिचय फ्रेडरिक एंगल्ज से हुआ | यह परि- 
चय शीघ्र ही घनिष्ठ मित्रता में परिणत हो गया और इसी कारण मार्क्स अपना शेष 
जीवन साहित्यिक अध्ययन और लेखन में लगा सका । 

माक्स के दुर्भाग्य से अब्दकोश का प्रकाशन शीघ्र ही बन्द हो गया। बेकार हो 
जाने पर उसने ब्रिटेन और फ्रांस में प्रचलित अर्थशास्त्र, इतिहास और समाजवाद के 
सिद्धान्तों का गम्भीर अध्ययन करके "पबित्र परिवार! (The Holy Family) नामक 
ग्रन्थ प्रकाशित किया । इसमें उसने इतिहास की आथिक व्याख्या तथा वर्ग-संघर्ष के 
सिद्धान्तों को बीज रूप में प्रतिपादित करते हुए निजी सम्पत्ति की व्यवस्था को दरिद्र 
एवं सर्वहारावर्ग (Proletariat) द्वारा समाप्त करने पर बल दिया। १८४५ में जर्मन 
ता सरकार ने मार्क्स को फ्रांस छोड़कर चले जाने का आदेश 
दिया । माक्स को विवश होकर वेल्जियम की राजधानी qed में शरण लेनी पड़ी। 
इसके वाद वह जमन मजदूरों का संघ सुदृढ़ करने में लग गया, उसे इसने 'कम्यूनिस्ट संघ! 
का नाम wa es St दूसरी बैठक दा मार्कस को एक कार्यक्रम तैयार 
कर्न का आश र्‍या | महू कार्यक्रम ही सुप्रसिद्ध ऐतिहासिक कस्पूनिस्ट घोषणापत्र 
(ESN Manifesto) है aS घोषणापत्र मार्कस और एंगल्ज्‌ की संयुक्त 
कृति है, १ A मे ans के अनेक देशों में क्रान्तियाँ होने के समय इसका प्रकाशन हुआ | 
इन क्रान्तियों में माक्स ने जर्मनी और फ्रांस में इन्हें सफल बनाने का प्रयत्न किया.। 
किच्तु इनके विफल होने पर्‌ १२४९ में वह पेरिस से निर्वासित हीर हलता दाता दाता, 
उसने अपने जीवन के शेप वर्ष यहीं व्यतीत किए । 

लन्दन आने पर माक्स को तथा उसके परिवार को दस वर्ष (१७५१-६७) तक 
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घोर निर्धनता का जीवन व्यतीत करना पडा । १८६० के वाद मार्क्स की आर्थिक दशा 
कुछ सुधर गई, १८६७ में उसकी सुप्रसिद्ध पुस्तक पूंजी (Das Capital) का प्रथम खण्ड 
जर्मन भाषा में प्रकाशित हुआ । इसमें उसने पूंजीवाद का बड़ा गम्भीर विश्लेषण किया | 
वह्‌ इसके शेष दो खण्ड अपने जीवनकाल में पूरा नहीं कर सका । इनको मार्क्स द्वारा 
तैयार की गई सामग्री के आधार पर एंगल्ज़ ने पुरा किया । 
माकसं ने 'पूँजी' के प्रकाशन के वाद अपने जीवन के अन्तिम वर्षों में अपने 
सिद्धान्तों को क्रियात्मक रूप देने के लिए मजदूर आन्दोलन को संगठित करने का प्रयत्न 
किया । १८७५ से उसका स्वास्थ्य बहुत खराव रहने लगा | १४ मार्च १८५३ को वह 
दिवंगत हुआ । एंगल्ज्‌ ने उसकी मृत्यु पर अपने एक अमेरिकन मित्र को पत्र में लिखा-- 
“मानव-जाति में आज एक मस्तिष्क कम हो गया, वह वस्तुतः वर्तमान युग का सबसे 
महत्वपूर्णं मस्तिष्क था ।” 


वेज्ञानिक समाजवाद का स्वरूप 

काले मार्क्स के सिद्धान्तों को आजकल 'मार्क्सवाद' का नाम दिया जाता है, किन्तु 
उसने स्वयमेव इन्हें वैज्ञानिक समाजवाद का नाम दिया है। मार्क्स यह मानता था कि 
उससे पहले के विचारकों ने समाजवाद की आदर्श अथवा हवाई योजनाएँ बनाई थीं, वे 
केवल आथिक विषमता के स्थान पर समाज में धन के न्यायोचित वितरण पर वल देते 
थे; किन्तु उन्होंने यह नहीं बताया कि यह विषमता समाज में क्यों उत्पन्न होती है, 
इसका उत्पादन की विधियों के साथ क्या सम्बन्ध है; उन्होंने समाज की प्रगति और 
विकास के नियमों को समझने का प्रयत्न नहीं किया था । अतः मार्क्स ने पूर्ववर्ती 
विचारकों के समाजवाद को हवाई अथवा आदश योजनाओं वाला स्वप्नलोकीय 
(Utopian) समाजवाद कहा है । 

उसने अपने मत को वैज्ञानिक इसलिए कहा है कि उसने एक वैज्ञानिक की भांति 
समाज के स्वरूप एवं विकास के नियमों की खोज करने का प्रयत्न किया था, उसने यह 
पता लगाया कि समाज में परिवतंन क्यों होते हैं, भविष्य में ये परिवर्तन किस प्रकार 
तथा किन दशाओं में होंगे । वह अपने अध्ययन से इस परिणाम पर पहुँचा था कि मानव- 
समाज में परिवर्तन अकस्मात्‌ और अकारण नहीं होते हैं, अपितु बाह्य प्रकृति में होने 
वाले परिवर्तनों की भाँति कुछ विशिष्ट नियमों के अनुसार होते हैं । इन नियमों की खोज 
के वाद मानव-समाज के सम्बन्ध में ऐसे वैज्ञातिक सिद्धान्तो का निरूपण किया जा 
सकता है, जो कोरी कल्पनाओं पर आधारित न होकर मानव-जाति के वास्तविक अनु- 
wat पर तथा इसके विकास को संचालित करने वाले वैज्ञानिक नियमों पर आश्रित हों । 
मार्क्स का विचार था कि उसका मत वैज्ञानिक सामग्री के आधार पर निश्चित किया 
गया है, अतः उसने इसे “वैज्ञानिक समाजवाद” (Scientific Socialism) का नाम दिया | 
इसके प्रधान सिद्धान्त निम्नलिखित हैँ- 
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मार्क्स के प्रमूख सिद्धान्त 


हन्हात्मक भौतिकवाद 
(Dialectic Materialism) 


यह माक्स के विचारों का मूल आधार है । उसके मतानुसार सारे संसार की 
सभी समस्याओं के समाधान में यह हमारा पथ-प्रदर्शन करता है । किन्तु यह बड़े दुर्भाग्य 
की बात है कि मार्क्स ने अपने ग्रन्थों में इसका कहीं सुस्पष्ट प्रतिपादन नहीं किया हे । 

agian भौतिकवाद में दो शब्द हैं, इनमें पहला शब्द तो उस प्रक्रिया को स्पष्ट 
करता है, जिसके अनुसार सृष्टि का विकास हो रहा है और दूसरा शब्द सृष्टि के मुलतत्व 
को सूचित करता है । यहाँ पहले भौतिकवाद का वर्णन करने के वाद इन्द्वात्मक प्रक्रिया 
का वर्णन किया जाएगा | 

जड़ प्रकृति या भूत (Matter) का स्वरूप--मार्क्स विशुद्ध अद्वेतवादी है, वह 
इस सृष्टि का एक मात्र मूलतत्व जड़ प्रकृति या भूत (Matter) को समझता है । भूत का 


- तात्पर्यं अपनी इन्द्रियों से दिखाई देने वाला जड़ जगत्‌ है। इसे सृष्टि का मौलिक तत्व 


मानने वाला सिद्धान्त भौतिकवाद (Materialism) कहलाता है । मार्क्स का यह कहना 
है कि हम आत्मा का अनुभव नहीं कर सकते हैं, अत: उसका हमारे लिए कोई अस्तित्व 
नहीं हैं । इसके विपरीत मिट्टी, पेड-पौधे, मकान आदि जो वस्तुएँ हमें प्रत्यक्ष दिखलाई 
पड़ती हैं, वे हमारे लिए सर्वथा सत्य हैं। हमें अपने विचार का आधार प्रत्यक्ष एवं सुस्पष्ट 
दिखाई देने वाली भौतिक वस्तुओं को बनाना चाहिए । आत्मा, ईश्वर जैसी अप्रत्यक्ष 
एवं अस्पष्ट वस्तुओं की मृग-मरीचिका के पीछे नहीं दौड़ना चाहिए । मार्क्स ईश्वर को 
मनुष्य की कल्पना की सृष्टि मानता था, अतः उसने जगत्‌ का मूलतत्व ईश्वर को न मान- 
कर प्रत्यक्ष दिखाई देने वाले जड़ पदार्थों वाले भौतिक जगत्‌ को माना है। 

जड़ प्रकृति की विशेषताएँ--माक्स ने जड़ प्रकृति के स्वरूप के सम्बन्ध में 
निम्नलिखित विशेषताएँ और नियम बताए हैं--- 

१. गतिशीलता--जड प्रकृति स्वत:गतिशील है। निरन्तर गति में बना रहना 
प्रकृति का स्वरूप है। भले ही ऊपर से हमें ईंट, पत्थर और मकान स्थिर दिखाई देते हैं, 
वस्तुत: ये ऐसे नहीं a ये सव परमाणुओं से मिलकर वने है । प्रत्येक परमाण के भीतर 
उसका निर्माण करने वाले इलेक्ट्रोन तथा प्रोटोन सदैव गतिशील वने रहते हैं। अतः इनसे 
बनन वाला सारा जड़ जगत्‌ सदेव गतिशील है, उसे गति देने के लिए दसरे व्यक्ति की 
शक्ति की जरूरत नहीं होती है । वह स्वयं गतिशील है। | 
कप Me तता गतिशील होने के कारण परिवर्तनशील 
और विनाश होता है । प्रकृति निरन्तर अपने Oe Se स 
शाश्वत और स्थायी सत्ता नही है Te कोई मित 

: Tel हे परिवर्तेन ही सृष्टिचक्र का शाएवत नियम all 
ss . * सम्बद्धता--भौतिक जगत्‌ की सव वस्तुएँ और घटनाएँ एक-दूसरे से पृथक, 
न्व आर असम्बद्ध न होकर एक-दूसरे से सम्बद्ध तथा एकः 


भी घटना को दूसरी घटनाओं से रों से दूसरे पर निर्भर है । किसी 
आसया वस्तुअ i में नहीं, 
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प्रत्येक घटना अन्य घटनाओं से घिरी होती है, उन सबका प्रत्येक घटना पर तथा प्रत्येक 
घटना का अयान पर प्रभाव पड़ता है, इन्हें समझे बिना हम किसी का यथार्थ स्वरूप 
नहीं समझ सकते हैं । 

४. विरोंधी तत्वों का संगम--प्रत्येक जड़ पदार्थ में सदैव विरोधी तत्वों का 
संगम या उपस्थिति वनी रहती है। यहं बात ऊपर से देखने में अटपटी लगती है, किन्तु 
सत्य है। उदाहरणार्थ, आप जिस कुर्सी पर बैठे इस पुस्तक को पढ़ रहे हैं, उसकी लकड़ी 

[आर नरम दोनों ही है । यदि यह कड़ी न होती तो यह आपका वोझ कैसे 
सँभालती । यह नरम भी है; यदि नरम न होती तो इसे कुल्हाड़ी से काटकर कुसी न 
बनाया जा सकता | अतः यह मानना पड़ता है कि लकड़ी में दो विरोधी गुण--कड़ापन 
और नर्मी--पाए जाते हैं। इसी प्रकार बिजली में धन और ऋण विद्यत के दो परस्पर 
विरोधी तत्व होते हैं, इनसे मिलकर ही विजली बनती है । 

५. आन्तरिक असंगतियाँ--मार्क्स ने इस सिद्धान्त को हेगल से ग्रहण करते हुए 
इसे सामाजिक परिस्थितियों पर सर्वथा नवीन ढंग से लागू किया है। यह उसका 
श्रान्तरिक विरोबों या श्रसंगतियों का सिद्धान्त (Theory of Inner Contradictions) 
है । उसका यह्‌ कहना है कि सृष्टि का विकास इन आन्तरिक विरोधों के कारण होता 
है । प्रत्येक वस्तु में उसका एक विरोधी तत्व निहित होता है | इनके पारस्परिक संघष 
से परिवर्तन या विकास की प्रक्रिया चलती है । हिसा, बलप्रयोग एवं पीड़ा इस संघर्ष 
के अनिवार्य तत्व हैं। हमें अच्छा लगे या न लगे, प्रकृति का यही नियम है। माता की 
प्रसव-वेदना के बिना शिशु का जन्म सम्भव नहीं है। योरोप में पहले सामन्तवाद को 
प्रथा प्रचलित थी, उसकी आन्तरिक असंगतियों और विरोधों से पूँजीवाद का जन्म हुआ, 
पूँजीवाद की आन्तरिक असंगतियों से समाजवाद का जन्म होगा । माससं प्रत्येक वस्तु में 
विरोधी तत्वों का संगम मानता है और इनके संघर्ष को सृष्टि के परिवर्तन और विकास 
का मूल कारण समझता है। 


हृन्ात्मक विकास (Dialectics) का स्वरूप तथा उसके नियम 


afte में यह परिवर्तत द्वन्द्वात्मक पद्धति से होता है । इस दन्द्ात्मक भौतिकवाद 
के अनुसार प्रकृति का विकास कुछ निश्चित नियमों के अनुसार होता है । इसके प्र धान 
नियम निम्नलिखित हैं-- 

(क) यह विकास इन्द्रात्मक प्रक्रिया (Dialectical Method) कौ पद्धति से 
होता है। मार्स ने इसे कुछ परिवर्तनों के साथ हेगल से ग्रहण किया था । इसके तीन 
अंग हैं। इन तीनों के नाम निम्नलिखित हैं 

(१) वाद (Thesis) 

(२) प्रतिवाद (Antithesis) 


(३) संवाद (Synthesis) 
हेगल का अनुसरण करते हुए मार्क्स ने यह माना था कि प्रत्येक विचार या 


घटना दो विरोधी विचारों-वांद और प्रतिवाद--के संघर्ष से उत्पन्त होती है | वाद 


और प्रतिवाद की सचाइयों को ग्रहण करके इतका एक नवीन समन्वय (synthesis) 
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होता है । यह समन्वय नया वाद बन जाता है फिर इसका विरोधी प्रतिवाद उत्पन्न 
होता हे । इसके बाद इन दोनों के विरोध के समाधान से नया समन्वय पैदा होता है 
किन्तु आगे चलकर बही वाद (thesis) वन जाता है । इस प्रकार प्रत्यक समन्वय का 
समाधान अस्थायी है, क्योंकि जब इसमें माने जाने वाले सिद्धान्त पर बल दिया जाता 
है तो इसका विरोध या प्रतिवाद पैदा हो जाता है, इस कारण इन दोनों का सामंजस्य 
करने की आवश्यकता होती है, इस प्रकार वाद, प्रतिवाद और संवाद को प्रक्रिया निरन्तर 
चलती रहती है। एक वाद, प्रतिवाद और संवाद के तीन तत्वों को AT (triad) कहते 
हैं। सृष्टि एवं विचारों के विकास में त्रैतों की अविच्छिन्न परम्परा निरन्तर चलती 
रहती है। 

दृन्हात्मक विकास की इस प्रक्रिया को एक उदाहरण से भली-भाँति समझा 
जा सकता है । एक व्यक्ति वाद (thesis) के रूप में यह मत उपस्थित करता 
है कि सोना उपयोगी पदार्थ है । दूसरा व्यक्ति इसके प्रतिवाद (antithesis) के रूप में 
यह कह सकता है कि सोना उपयोगी नहीं है। तीसरा व्यक्ति इन दोनों का समन्वय 
प्रस्तुत करते हुए यह संवाद (synthesis) TT करता हे कि उपयोगिता परिस्थितियों 
पर निर्भर है: कुछ परिस्थितियों में यह उपयोगी होता है, जसे दिल्ली, वम्बई, कलकत्ता 
आदि महानगरों में आप इसे बेचकर इससे अपनी आवश्यकताएँ पूरी कर सकते हैं, अतः 
सोना उपयोगी है; किन्तु राजस्थान के निर्जन मरुस्थल में यदि आप प्यास से तड़प रहे 
हैं ओर सोने के बदले पानी नहीं प्राप्त कर सकते हैं तो सोना आपके लिए कोई 
उपयोगिता नहीं रखता है । अतः संवाद (synthesis) H हम इस परिणाम पर पहुँचते 
हैं कि सोना उपयोगी और निरुपयोगी दोनों है, इसमें वाद और प्रतिवाद का समन्वय 
हो गया है। 

यह्‌ बिकास सदैव Seagal और निरन्तर अग्रसर होने वाली प्रक्रिया है। यह 
वाद, प्रतिवाद और संवाद के Aq से सर्वदा निरन्तर ऊपर की ओर होता है। यह 
विकासक्रम पेचकस की गरारियों की भाँति टेढ़ी-मेढ़ी चक्करदार, किन्तु ऊपर की ओर 
चढ़ने वाली रेखा की भाँति है। इसका प्रत्मेक चक्कर या घुमाव वादःप्रतिवाद-संवाद की 
तीन कड़ियों से मिलकर पूरा होता है। प्रत्येक कड़ी अपने से पहली कड़ी का विलोम, 
निषेध या विपरिणाम (negation) होती है, किन्तु प्रत्येक चक्कर के अन्त में हम पहले की 
अपेक्षा थोड़ा ऊंचा उठ जाते हैं। 

a प्रक्रिया को मार्क्स तथा उसके अनुयायियों ने गेहूँ के पौधे के दृष्टान्त से 
समझाया है । ie गेहूँ के पौधे के उदाहरण से अधिक स्पष्ट हो जाएगा । पौधे में सबसे नीचे 
वीज या वाद है। र में बोने पर तथा जलवायु की अनुकूल परिस्थिति होने पर 
कड़ी पौधे में गेहूँ की वाली का आना, ae = न ‘negation है 

, we पकने पर गेहूँ के दाने का बनना तथा पौधे 
CHG होता टे-यह तीसरी दशा संवाद या बिपरिणाम का विपरिणाम 
ती हह and निलन ति का रिश ह 

ट्‌ Ass या विपरिणाम है, इसके बाद अनेक 
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दशाओं में होते हुए अण्डे पैदा करना तथा मर जाना संवाद या विपरिणाम का विपरिणाम 
है । जड प्रकृति से विकास का तीसरा दृष्टान्त चट्टानों का लिया जा सकता है । तेज 
धूप, प्रबल आंधी और भीषण ठण्ड के प्रभाव से चट्टानें टूटती हैं और चूर्ण बनती हैं, यह 
वाद है | इस चूर्ण का वर्षा के जल द्वारा बहकर समुद्र में जाना प्रतिवाद है। बहुत काल 
तक समुद्र में रहने के वाद अनेक प्राकृतिक कारणों से इसका पुनः चट्टानों का रूप धा रण 
करना संवाद है। 

विकास का यह पहला नियम हमें परिवर्तत या विकास at grater प्रक्रिया 
को, इसके विभिन्न अंगों के पारस्परिक सम्बन्ध को वताता है; इसमें वाद, प्रतिवाद 
(विपरिणाम या निषेध) तथा संवाद (विपरिणाम के विपरिणाम या निषेध के निषेध) की 
तीन कड़ियाँ होती हैं, अतः अन्तिम कड़ी के आधार पर इसे विपरिणाप्र के विपरिणाम 
का नियम (Law of negation of negations) भी कहते हैं । 

(ख) विरोधी तत्वों के areata या विपरीत समवाय का नियम (Law of 
interpenetration of opposites )—विकास का दूसरा नियम इसका आन्तरिक 
विरोध से संचालित होना है | पहले यह वताया जा चुका है कि प्रत्येक वस्तु में विरोधी 
तत्व और गण मिले रहते हैं, उसमें एकता का और विरोधी तत्वों का मिश्रण रहता है। 
इसका यह अर्थ है कि एक ही वस्तु में दो विरोधी तत्व उसके प्रत्येक अंश में घुसे होते हैं। 
अतः विकास के इस दूसरे नियम को विरोधी तत्वों के श्रन्त:प्रवेश या विपरीत समवाय 
का नियम कहा जाता है। इसे चुम्वक के उदाहरण से समझा जा सकता है । एक चुम्बक 
के दो सिरे उत्तरी और दक्षिणी ध्रुव (North and South Poles) €1 ये सिरे यद्यपि 
एक-दूसरे के विरोधी और स्पष्ट रूप से भिन्न होते हैं, फिर भी ये पृथक्‌ रूप से अलग- 
अलग केवल उत्तरी तथा दक्षिणी ध्रुव के रूप में नहीं रह सकते हैं। यदि चुम्बक को 
मध्य भाग से ठीक दो हिस्सों में काट दिया जाए तो उसके एक हिस्से में केवल उत्तरी 
a तथा दूसरे हिस्से में केवल दक्षिणी ध्रूव हो, ऐसा नहीं होता, अपितु दोनों टुकड़ों में 
ही दोनों ध्रुव उत्पन्न हो जाते हैं। इसका यह अर्थ हे कि एक ही वस्तु में दो विरोधी 
तत्व उसके प्रत्येक अंश में घुसे होते हैं काह. 

जव तक विरोधी तत्व प्रसुप्त या सन्तुलित रहते हैं, तव तक परिवर्तेन नहीं होता 
है । किन्तु जब एक तत्व प्रबल होने लगता है तो शातता आरम्भ हो जाता है । 
उदाहरणार्थ, हमारे शरीर में इसका निर्माण करने वाले कोषों के निर्माण और विध्वंस की 
प्रक्रिया निरन्तर चलती रहती है। बच्चे के शरीर में निर्माण की प्रक्रिया प्रबल होती है, 
अतः इसका तेजी से विकास होता है, बूढ़े व्यक्ति की देह में विध्वंस की प्रक्रिया प्रबल 
होती है, अतः उसका Bla तथा एक दिन मृत्यु हो जाती है। विरोधी तत्वों का यह 
संघर्ष निरन्तर चल रहा है, यह विकास एवं गतिशीलता का मूल कारण है । र 

(ग) सात्रात्मक से गुणात्मक परिवर्तनों के रूपान्तर का नियम (The law 
of transformation of quantitative into qualitative changes) —aralct 
भौतिकवाद में विकास का तीसरा नियम यह है कि मावा में बड़ा अन्तर होने से गुण 
में भी अत्तर पड़ जाता है । यह नियम प्रकृति में होने वाले आकस्मिक परिवतेनों की 
व्याख्या करता है । वैसे तो सभी वस्तुओं में मात्रा के थोड़े-बहुत परिवर्तन सदैव ae 
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रहते हैं, इनसे उनके स्वरूप में कोई अन्तर नहीं आता, किन्तु एक विशेष मात्रा भें 
परिवर्तन होने पर उनके गुणों में अन्तर आ जाता है । एक विशेष मात्रा तक पहुँचने 
पर यह परिवर्तन मानो सहसा छलाँग लगा के होता है । 

उदाहरणार्थ, यदि हम पानी को गरम करें तो यह अनन्त मात्रा तक अधिकाधिक 
गरम नहीं होगा, किन्तु एक निश्चित बिन्दु अर्थात्‌ १००° सेण्टीग्रेड पर एकदम वाष्प 
बनकर उड़ने लगेगा, यह एक गुणात्मक परिवर्तन (Qualitative change) है, इसमें 
तरल जल ने वाष्प के रूप में गैस का विलकुल नया रूप और गुण (quality) धारण 
कर लिया हे और अपना पिछला रूप छोड़ दिया है। इसी प्रकार यदि पानी को निरन्तर 
ठंडा करते जाएँ तो यह अनन्त मात्रा तक ठण्डा नहीं होता जाएगा, अपितु शून्य सेण्टीग्रेड 
(०°) पर पहुँचकर जमकर बर्फ वन जाएगा, यह तरल जल का एक दूसरे ठोस रूप में 
गुणात्मक परिवर्तन (Qualitative change) है । किसी सामाजिक क्षेत्र में इस प्रकार 
से सहसा होने वाले परिवर्तनों को हम 'क्रान्ति' कहते हैं । कुछ समय तक शनैः-शनै: 
परिवर्तन होने के वाद औद्योगिक कान्ति, फ्रेंच राज्यक्रान्ति, रूसी राज्यक्रान्ति जैसे 
परिवर्तन समाज में सहसा होते हैं। उदाहरणार्थ, औद्योगिक क्रान्ति (Industrial 
Revolution) या पूँजीवाद (Capitalism) का परिवर्तन होने से पहले उपनिवेशों 
की लूटपाट से कुछ थोड़े व्यक्तियों के हाथ में पूंजी एकत्र होने लगती है, दूसरी ओर 
किसानों से जमीनें छिन जाने के कारण भू-सम्पत्तिहीन सर्वहारावर्ग (Proletariat) 
की संख्या बढ़ने लगती है । ये दोनों परिवर्तन wags: होते हैं, किन्तु शीघ्र ही एक 


` ऐसा विन्दु आ जाता है, जव उद्योग-धन्धो तथा कारखानों के बनाने के लिए काफी पूंजी 


तथा कारखानों में काम करने के लिए पर्याप्त व्यक्ति उपलब्ध हो जाते हैं। इसी समय 
समाज में गुणात्मक परिवर्तन होता है, औद्योगिक क्रान्ति होकर पूँजीवाद की स्थापना 
होती है। 

माकसंवादी इस नियम के आधार पर कहते हें कि विशेष दशाओं में जड़ जगत्‌ 
में जिस प्रकार गुणात्मक परिवर्तन दिखाई देते हैं, उसी प्रकार के परिवर्तनों से जड़ 
प्रकृति से चेतना, मन और आत्मा उत्पन्न हुए हैं । माक्स के मतानुसार मानव-समाज 
के सभी क्षेत्रों में उपर्युक्त नियमों के अनुसार Sarre पद्धति से ही सव प्रकार का 
विकास होता है । 


हन्दात्मक भौतिकवाद की आलोचना 


मार्क्स के इस सिद्धान्त के दोनो तत्वों की उग्र आलोचना हुई है । भौतिकवाद 
की पहली आलोचना यह हे कि यह आत्मतत्व कौ घोर उपेक्षा करता हे | माक्‍से चार्वाकों 
की भांति सत्यवादी है, वह इन्द्रियों से प्राप्त होने वाले ज्ञान को ही प्रामाणिक मानता 
है । किन्तु इन्द्रियों से न दिखाई देने पर भी हमें अपः 
में आत्मा की सत्ता उसके 
। अतः मार्क्स का भौतिकवाद तथा आत्मा 
सत्य नहीं । 
$ जगत्‌ के पदार्थों के संयोग से बनने और 
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संचालित होने की है । यह सवेथा अनुभव-विरुद्ध है । संसार में सर्वत्र चेतन व्यक्ति द्वारा 
जड़ शमित के संचालन के उदाहरण देखे जाते हैं। वस्तुतः जड़ पदार्थ में कोई गति स्वयमेव 
नहीं उत्पन्न हो सकती है । मार्क्स का जड़ जगत्‌ को स्वयमेव गतिशील ओर विकासशील 
मानना समुचित नहीं प्रतीत होता है। ऐसा विकास और गति केवल चेतन पदार्थों में ही 
सम्भव है । 


हन्दात्सक पद्धति की आलोचना 

(१) इसकी पहली आलोचना यह है कि मार्क्स का यह कथन ठीक नहीं है 
कि सृष्टि में सम्पूर्ण विकास gars पद्धति से ही होता हे । गेहूँ के बीज का अनुकूल 
परिस्थितियों में स्वयमेव स्वाभाविक विकास होता है, इसमें किसी व्यक्ति को उस समय 
तक कोई वाद, प्रतिवाद या संवाद नहीं दिखाई देता है, जब तक कि वह्‌ मासँ के सिद्धान्तों 
को पढ़कर उनमें अगाध श्रद्धा या विश्वास न रखे । पौधों में किसी निष्पक्ष वैज्ञानिक को 
वादःप्रतिवाद का कोई संघर्ष नहीं दिखाई देता है, यह माक्स की कपोल कल्पना 
मात्र है । 

(२) दूसरी ग्रालो वता यह है कि संसार में विरोध और संघर्ष अवश्य मिलता 
है, किम्तु यह सामान्य रूप से होता है, Taras पद्धति से नहीं । दृन्द्वात्मक पद्धति 
की दो विशेषताएँ ये हें--विरोधी तत्वों का स्वयमेव संघर्ष करते हुए नए वाद-प्रतिवाद- 
संवाद उत्पन्न करना तथा इन तीन कड़ियों की श्रृंखला में ऊपर की दिशा में आगे बढ़ते 
जाना । प्रकृति के जिन क्षेत्रों में हमें परस्परविरोधी शक्तियों के संघर्ष और सन्तुलन के 
उदाहरण मिलते हैं, वहाँ इनद्वात्मक पद्धति की उपर्युक्त विशेषताएँ नहीं दिखाई देती हैं। 
उदाहरणार्थ, एक पुल में या सौरमण्डल में विरोधी शक्तियों से कास हो रहा है, परन्तु 
वहाँ दन्द्वात्मक पद्धति की उपर्युक्त विशेषताएँ दृष्टिगोचर नहीं होती हैं । 

(३) तीसरी श्रालोचना यह है कि EAs पद्धति को पुष्ट करने के केवल 
दृष्टान्त दिए गए हैं, प्रमाण नहीं । इत दृष्टान्तों में भी वडी खींचतान और मनमानापन. 
है । इन्हें मान लिए जाने पर भी यह कल्पना करना ठीक नहीं है कि भौतिक जगत्‌ में जो 
नियम काम करते हैं वही नियम उसी रूप में मानव-समाज में भी लागू हो सकते हैं। 
वस्तुतः प्राणिशास्त्र और जीवशास्त्र के नियम इतिहास के तथा अर्थशास्त्र के तियमों से 
भिन्त प्रकार के होते हैं | 


इतिहास की भौतिकवादी या आर्थिक व्याख्या 
(Economic of Materialistic Interpretation 
of History) 


माक्स ने दरन्द्रात्मक भौतिकवाद के सिद्धान्त का उपयोग करते हुए मानव- 
इतिहास में होने वाले विभिन्न परिर्तनों और घटनाओं के वारे में यह बतलाया है कि 
ये सभी परिवर्तन भौतिक अथवा आथिक कारणों से होते हैं, अतः उसका यह सिद्धान्त 
“इतिहास की आथिक या भौतिकवादी व्याख्या! कहलाता है । 
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यह बड़े आश्चर्य और दुर्भाग्य की वात है कि माक्स ने अपने ग्रन्थों में कहीं 
भी सुव्यवस्थित, क्रमबद्ध और विशद्‌ रूप से इस सिद्धान्त का प्रतिपादन नहीं किया । 
एंगल्ज तथा परवती लेखकों ने उसके विभिन्न ग्रन्थों में विखरे हुए कुछ उद्धरणों 
की व्याख्या की है, इनके आधार पर इस सिद्धान्त का संक्षिप्त स्वरूप निम्नलिखित 


है। 


इतिहास को भौतिकवादी व्याख्या का स्वरूप 

इस सिद्धान्त का मौलिक तत्व यह है कि मनुष्य के जीवन के लिए भोजन पहली 
आवश्यकता है, उसका जीवित रहना इस वात पर निर्भर है कि वह प्रकृति के साधनों 
से अपने लिए कितनी भोजन-सामग्री प्राप्त कर सकता है, अतः मनुष्य के सब कार्यों में 
भोजन-सामग्री या आहार का उत्पादन सबसे अधिक महत्वपूर्ण है । मनुष्य दूसरे व्यक्तियों 
के साथ मिलकर वने हुए समाज के माध्यम से अधिक उत्पादन कर सकता है, अतः 
जीवन के लिए आवश्यक पदार्थो के उत्पादन की दृष्टि से समाज को रचना होती है। 
परन्तु समाज वस्तुओं के उत्पादन से अपने सभी सदस्यों को सन्तुष्ट नहीं कर सकता है | 
सभी समाजों में निर्धन व्यक्तियों को असन्तोष वना रहता है, इससे समाज में अशान्ति 
वनी रहती है। समाज में श्रनादि काल से दो वर्ग चले ग्रा रहे हैं: एक तो उत्पादन 
के साधनों पर स्वामित्व रखने वाला, समाज के निर्धन व्यक्तियों से लाभ उठाने वाला 
तथा उनका शोषण करने वाला शोषक वर्ग है और दूसरा इन साधनों से वंचित तथा 
शोषित (exploit) होने वाला बर्ग । शोषक वर्ग राज्य की व्यवस्था का, कानूनों का 
तथा सामाजिक संस्थाओं का निर्माण उत्पादन पर अपना प्रभुत्व बनाए रखने की दृष्टि 
से करता हे । श्रत: आथिक परिस्थितियां ही मनुष्य के आचार-विचार का, धर्म का, 
नं तिक, सामाजिक और राजनीतिक संस्थाओं का, कला एवं सभ्यता का निर्माण करती 
हैं श्रौर उनका स्वरूप निश्चित करती हैं ।1 

मानव-इतिहास के पाँच युग--मार्क्स के अनुयायियों ने मानव-इतिहास के 
विकास पर आथिक कारणों का प्रभाव स्पष्ट करने के लिए इसे पाँच युगों में बाँटा है। 
इनमें से पहले तीन युग वीत चुके हैं, चौथा युग चल रहा है और पांचवां युग अभी आना 
है । इन पाँच युगों का सामान्य परिचय निम्नलिखित है-- 

(क) श्रादिम साम्यवादी युग--यह समाज की प्राचीनतम दशा है । इस युग में 
मडुश्य अपना आहार प्रधान रूप से संचय, पशुओं और मछलियों आदि के शिकार से 
करता है । इसके लिए पहले पत्थर के तथा बाद में तांबे, काँसे, लोहे के बने हथियारों 
तथा ती र-कमान का उपयोग होता था | यही उत्पादन के साधन थे | उस समय उत्पादन 
के साधनों पर किसी व्यक्ति का अधिकार नहीं था, अतः समाज शोषक और शोषित के 


1. “All the social, political and intell i i 
9 5 ectual Ji- 
gious and legal systems, all the theoretical तण ere 
the course Of history are derived from the material conditions of life.” 
—Marx, quoted by Wayper, 1bid., p. 204, 
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दो वर्गों में नहीं वँटा हुआ था । उस समय समाज में सर्वत्र समानता और साम्यवाद का 
साम्राज्य था, किसी प्रकार की विषमता नहीं थी। इसे 'ग्रादिम सास्यवाद' (Primi- 
tive Communism) का युग कहते cal 

(ख) दास-पद्धति का युग--इसमें मनुष्य ने पशुपालन और खेती का आविष्कार 
किया । इस उत्यादन-प्रणाली में यह लाभ था कि एक मनुष्य भूमि पर पारिश्रमपुर्वक 
खेती करके कई मनुष्यों द्वारा खाने योग्य भोजन-सामग्री उत्पन्न कर सकता था । इस 
प्रकार इस युग में यह सम्भव हो गया कि एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति पर आधिपत्य ध्थापित 
करके उसके परिश्रम से लाभ उठाकर स्वयं विना काम करते हुए मौज से जीवन बिता 
सके | अतः इस युग में स्वाभाविक रूप से समाज में दो वर्ग उत्पन्त हो गए--पहला वर्ग 
दास रखने वाले स्वामियों तथा जमींदारों का था और दूसरा वर्ग दासों का। इस युग 
में सर्वप्रथम दास-प्रथा (Slavery) का आविर्भाव हुआ, अतः इसे दास-पद्धति (Slave 
Sytsem) का युग कहते हैं । इसमें दासों के स्वामी दासों से बड़ी नृशंसता, कठोरता 
और क्रूरता से अपनी स्वार्थसिद्धि के लिए काम लेते थे, अतः उनमें प्रतिरोध और विद्रोह 
की भावना उत्पन्न हुई | इसे कुचलने के लिए अत्याचार के एक नए साधन “राज्य” का 
आविष्का र किया गया । दास-पद्धति का सर्वोत्तम रूप हमें प्राचीन यूनान के एथेन्स, 
स्पार्टा आदि के राज्यों में दिखाई देता हे । 

(ग) सामन्तवादी पद्धति (Feudal System) का युग--इसमें उत्पादन के 
साधनों पर सामन्तों का शासन होता है । राजा आवश्यकता पड़ने पर सँनिकों को देने 
की एवं सैनिक सेवा प्रदान करने की कुछ शर्तों के साथ राज्य की भूमि को अपने प्रमुख 
साथियों या सरदारों में बाँट दिया करता था। ये सरदार सामन्त (Feudal Lords) 
कहलाते थे । उत्पादन के प्रधान साधन--भूमि पर इनका अधिकार था। खेती करने 
वाले किसान इनके वशवर्ती थे, यद्यपि ये दासों की भाँति पूर्णरूप से उनकी सम्पत्ति नहीं 
थे | अतः इन्हें अद्धेदास या भूदास (Serf) कहा जाता था। इन्हें सामन्तों से अपने निर्वाह 
के लिए जमीन मिलती थी, किन्तु इसके बदले में इन्हें अपने जमींदारों की जमीन की 
जुताई-बुवाई आदि बेगार के रूप में करनी पड़ती थी और युद्ध के समय उनकी सेना में 
सिपाहियों के रूप में भरती होना पड़ता था । a 

- इस युग में उत्पादन के छोटे-मोटे साधनों पर कारीगरों का स्वामित्व होता 
था, अतः इनको उन्नत करके इनसे उत्पादन बढ़ाने में उनकी गहरी दिलचस्पी थी । इस 
कारण इस समय उद्योग-धन्धों के उत्पादन,में तथा व्यापार की वृद्धि में अभूतपूर्व विकास 
हुआ। नगरों तथा नगरों में रहने वाले व्यापारियों का, वकालत, डाक्टरी आदि 
बिभिन्त पेशे करने वाले नगरवासी मध्यमवर्ग का विकास होने लगा | उस समय समाज 
में उच्च, मध्यम एवं भूदासों और मजदूरों के तीन ही वर्ग रह गए। इतिहास में यह 
स्थिति १३वीं, १४वीं शताब्दी ई० तक रही। इस युग में सपूची शासन-पद्धति भूमि 
जैसे उत्पादन के साधनों पर स्वामित्व रखने वाले एबं शोषण करने वाले सामन्तवगे 
के हाथ में थी । किन्तु मध्ययुग की समाप्ति पर सामन्तयुग की उत्मादन-शक्तियों में तथा 
उत्पादन-सम्बर्धों में परिवर्तन आने लगे । सामन्त-पद्ध ति से असन्तुष्ट सभी वर्ग--भूदास, 
शहरों में घोर दरिद्रता में रहने वाला निम्नवर्गे सामन्तःप्रथा के विरुद्ध विद्रोह करते में 
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| नगरवासी (asian) का सहयोग करने लगे । सामन्त-पद्धति के ध्वंसावशेषों पर पूँजीपति- 
| पद्धति का आविर्भाव होता है। र 
| (घ) पूंजीपति-पद्धति का युग--इस युग में उत्पादन के प्रधान साधन--कल- 
कारखानों पर पूँजीपति का स्वामित्व होता है। ये उत्पादन के साधनों से सर्वथा वंचित 
मजदूरों का अधिकतम शोषण करते हैं । इस युग में वाष्प, विजली आदि की शक्तियों का 
| उपयोग करने से उत्पादन की मात्रा में अधिकतम वृद्धि होती है । अब समाज में वर्ग-संघपं 
उग्र होने लगता है, सामन्त-पद्धति के तीन वर्गो के स्थान पर केवल दो ही वर्ग छोटा-सा 
पूँजीपति वर्ग और उत्तरोत्तर संख्या में बढ़ने वाला श्रमजीवी वर्ग-ही रह जाते हैं । 
पूँजीपति वर्ग संख्या में अत्यत्प होता हुआ भी, उत्पादन के साधनों पर स्वामित्व और 
| नियन्त्रण रखने के कारण मजदूर वर्ग का भीषण शोषण करता है, मजदूर जीविका का 
| कोई अन्य साधन न होने के कारण भुखमरी से बचने के लिए पूँजीपतियों के शोषण का 
शिकार बनते हैं किन्तु इससे उनके हृदय में इस पद्धति के प्रतिरोध और असन्तोष की 
भीषण ज्वाला उद्बुद्ध होती है। इसे दवाने के लिए पूँजीपति राजनीतिक संस्थाओं को 
अपने हाथ में लेते हैं। 
i सामन्तयुगीन राजतन्त्र (Feudal Monarchy) के स्थान पर संसदीय लोकतन्त्र 
| ५ (Parliamentary Democracy) की स्थापना की जाती है, किन्तु इस लोकतस्त्रीय 
शासन में भी वास्तविक शासन-सत्ता पूंजीपतियों के हाथ में रहती है; शनेः-शने: पूँजीवाद 
अपने भीषण दुप्परिणामों के रूप में आन्तरिक विरोधों को उत्पन्न करता है । इनके निवा- 
रण का एकमात्र उपाय एक क्रान्ति द्वारा उत्पादन के सांधनों पर पूँजीपतियों के स्वामित्व 
को हटाकर इन पर समाज का स्वामित्व स्थापित करना है । मजदूर वर्ग या सर्वहारा वर्ग 
इस कान्ति के वाद अपना अधिनायकतन्त्र स्थापित करता है । इसे सर्वहारा वर्ग का 
ग्रधिनायकर्व (Dictatorship of Proletariat) कहते हैं । इसका उद्देश्य पूँजीवाद का 
समूलोन्मूलन तथा समाजवादी व्यवस्था की स्थापना है । 

ड (ङ) साम्यवाद का युग--अन्तिम युग साम्यवाद (Communism) का है। 
इसमें उत्पादन के सभी प्रकार के साधनों पर समाज का स्वामित्व होगा, वितरण लोगों के 
परिश्रम या योग्यता के अनुसार न होकर, लोगों की आवश्यकता के अनुसार होगा। 
समाज न हग समानता और साम्य का साम्राज्य होगा । पूँजीपति वर्ग बिलकुल लुप्त हो 
जाएगा, समाज मे केवल श्रमजीवियों का वर्ग बच जाएगा | विरोधी वर्ग त रहने से वर्ग- 
सघप समाप्त हो जाएगा । यह अन्तिम दशा अभी तक किसी देश में नहीं आई है, रूस वाले 
अपनी व्यवस्था को समाजवादी (Socialistic) कहते हैं, उनका अन्तिम ध्येय साम्यवादी 
(Communistic) व्यवस्था स्थापित करना है। 


; इतिहास की उपर्युक्त आशिक व्याख्या का प्रतिपादन मार्क्स से पूर्व राबर्ट ओवन, 
रगटन और स्पेन्स के थे। मार्क्स को ade 
है की र कर चुके थे। माक्स को इस वात का श्रेय है कि उसके इस सिद्धान्त 
ग गत एतिहासिक एवं समाजशात्रीय सिद्धान्तों पर गहरा प्रभाव डाला है, अब 
अर भ Cot गन्त ~ x ~ _ Ss ? 
न्य सभी सिद्धान्तों की अपेक्षा इसे अधिक सत्य माता जाता है। 
रायि व्याख्या के सिद्धान्त की ्रालोचना--इतिहास की आशिक व्याख्या के 


सिद्धान्त में कई दोष बताए जाते हैं, इनमें से ने (> 
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(१) इंस सिद्धान्त का सबसे बड़ा दोष यह है कि यह आथिक उत्पादन-प्रणाली 
के तत्व पर विक बल देने के कारण एकांगी सिद्धान्त है और इतिहास पर प्रभाव 
डालने वाले अन्य तत्वों की घोर उपेक्षा करता है। इतिहास की घटनाएँ किसी एक आर्थिक 
तत्व से निश्चित और निर्धारित न होकर अनेक प्रकार के तत्वों--वैयक्तिक महत्वाकांक्षा, 
लोभ, शक्ति पाने की आकांक्षा, धर्म, विशिष्ट विचारधारा आदि से प्रेरित होती हैं। इनमें 
से कभी एक तत्व प्रधान होता है और कभी दूसरा तत्व | यह आवश्यक नहीं है कि सदैव 
आशिक तत्व ही प्रधान हो । कुछ उदाहरणों से यह बात स्पष्ट हो जाएगी । सिकन्दर ने 
पश्चिमी एशिया, मिस्र, ईरान और भारत पर हमला किया, इसमें उसका कोई आथिक 
उद्देश्य--.पूर्वी देशों के व्यापार पर एकाधिपत्य स्थापित करने की लालसा नहीं था, 
अपितु विश्‍व-तिजयी वनने की वैयक्तिक महत्वाकांक्षा थी । प्रथम तथा द्वितीय विश्वयुद्धों 
का कारण केवल आधिक स्वार्थ ही नहीं, अपितु लोकतन्त्र तथा अधिनायकतन्त्र की विरोधी 
विचारधा राओं का एवं राष्ट्रीयता का संघर्ष था। इस समय विश्‍व दो विरोधी गुटों में 
बँटा हुआ है, एक ओर सं० Wo अमेरिका तथा उसके समर्थक देश हैं; दूसरी ओर रूस, 
चीन तथा इसके पृष्ठपोषक देश हैं। इन दोनों का संघर्ष किन्ही आथिक कारणों से प्रेरित 
होकर नहीं हो रहा है, अपितु इनकी परस्पर-बिरोधी पूँजीवाद और साम्यवाद की 
विचारधाराओं के संघर्ष का परिणाम है। 

इतिहास में अनेक घटनाएँ प्रधान रूप से धामिक भावनाओं से प्रेरित होकर हुई 
हैं । उदाहरणार्थ, भारत में महात्मा बुद्ध ने प्राणिमात्र की मंगल की कामना से बोद्ध 
धर्म का प्रवर्तन किया । धर्म-चक्रःप्रवर्तन करते हुए बुद्ध का कोई Alay उद्देश्य या 
स्वार्थ नहीं था | 

(२) इस सिद्धान्त का दूसरा दोष यह है कि यह इतिहास में संयोगवश होने 
बाली घटनाग्रों के प्रभाव की उपेक्षा करता है। यह संयोग ही था कि न्यूटन ने अकस्मात्‌ 
पेड़ से सेव गिरते देखा और इसके आधार पर गुरुत्वाकर्षण के महत्वपूर्ण सिद्धान्त का 
प्रतिपादन किया । पास्कल ( १६२३-६२) यह कहा करता था कि क्लियोपैट्रा 
(Cleopatra) की नाक थोड़ी छोटी होती अर्थात्‌ वह अनिन्द्य सुन्दरी न होती, तो रोम 
का इतिहास दूसरे ढंग से लिखा जाता | १७६९ में नेपोलियन के जन्म से केवल एक वर्ष 
पहले कोसिका के टापू को जिनोआने फ्रांस को दिया था | यदि यह न दिया जाता तो 
नेपोलियन फ्रांस का प्रजाजन न बनता और उसे फ्रांस के तथा योरोप के अधीश्वर बनने 
का अवसर न मिलता | संयोग से महान्‌ ऐतिहासिक परिवर्तनो के होने के अन्य बीसियों 
उदाहरण दिए जा सकते हैं। 

(३) तीसरा दोष यह मान लेना है कि ग्राथिक कारण a राजनीतिक शक्ति 
तथा सत्ता का मूल है। प्रायः ऐसा होता है, किन्तु सर्वत्र और सर्वथा आथिक कारण 
सत्ता और शक्ति के मूल में नही होते हैं। प्राचीन भारत में धन रखने वाले वेश्यो को 
ब्राह्मणों और क्षत्रियो के बाद स्थान दिया गया था । नेपोलियन ने फ्रांस को राजनीतिक 
सत्ता अपनी सैनिक शक्ति और प्रतिभा के कारण प्राप्त की थी, किसी आथिक कारण 
से नहीं । 
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(४) चौथा दोष यह है कि यदि आथिक उत्पादन की प्रणाली स(माजिक wie | 
ऐतिहासिक परिवर्तनों का मूल कारण है तो उसे विभिन्‍न देशों में एक प्रकारको उत्पादन- | 
प्रणाली में एक ही प्रकार के परिवर्तन उत्पन्न करने चाहिएँ, क्योंकि समान कारण । 
समान कार्यों को पैदा करते हैं । उदाहरणार्थ, पूँजीवादी व्यवस्था यदि अपने आन्तरिक । 
विरोधों के कारण साम्यवादी क्रान्ति व समाजवादी पद्धति को उत्पन्न करती है और 
उसने रूस एवं चीन में ऐसे परिवर्तन उत्पत्त किए हैं, तो पूँजीवाद के गढ़--त्रिटेन । 
और सं० Wo अमेरिका में उसने ऐसे परिणाम उत्पन्न क्यों नहीं किए ? पिछले दोनों | 
देशों में साम्यवाद के प्रवल होने की कोई सम्भावना नहीं प्रतीत होती है । इसका यह ' | 
अर्थ है कि साम्यवादी क्रान्ति का मूल या अन्तिम कारण केवल आथिक परिस्थितियाँ ‘i 
ही नहीं, किन्तु कुछ अन्य तत्व भी हैं । 

(५) पाँचवाँ दोष यह है कि यह सिद्धान्त ऐतिहासिक परिवतंनों को व्याख्या 
पूरी तरह से नहीं करता है । यदि यह माना जाए कि आर्थिक कारण सामाजिक परिवर्तन 
उत्पन्न करते हैं तो यह प्रश्‍न किया जा सकता है कि ये आथिक कारण किन कारणों से 
उत्पन्न होते हें । इसका उत्तर दिए विना इतिहास की व्याख्या नहीं हो सकती है और 
मार्क्स इसका कोई उत्तर नहीं देता है । 

a (६) छठा दोष यह है कि मार्क्स ने इस सिद्धान्त को इतिहास का वैज्ञानिक 
श्रध्ययन एवं गम्भीर ग्रनुशीलन करके नहीं निकाला है, उसने अपने सिद्धान्त को प्रमाणों 
से पुष्ट नहीं किया है, किन्छु इतिहास के अध्ययन से पहले ही हेगल के द्दरात्मक प्रक्रिया 
के सिद्धान्त के आधार पर माक्स ने इसकी कल्पना कर ली है। इसकी कल्पना करने 
का कारण यह था कि वह पूँजीवाद के विध्वंस के लिए कटिबद्ध था, उसके सभी सिद्धान्त 
इसी उद्देश्य से बनाए गए थे। उसने इसी को पुष्ट करने के लिए इतिहास की आथिक 
| hae तिहास थक व्याख्या का सिद्धान्त कुळ अंशो में सत्य होते हुए a 
न भी भ्रात्तिपुर्ण है। : 
कटी 1 तात अल m ॥ इतिहास की आधिक 
सभी परिवर्तन एक निश्चित दिशा में हो रहे हैं, यह ne lea aS ह 
11. 1 EN sot 
पद्धति से इतिह में भि ae: है सतना अन्तिम उद्देश्य यही हे । द्वन्द्वात्मक 
डात स इ तहास में भविष्य की अर्थात्‌ पूंजीवाद के पतन की दिशा को पहले से ही 
य या निश्चित कर दिया गया है ; हम चाहें या न चाहें, इस दिशा में इतिहास की 
प्रगति का होना अनिवार्य है। इसी को ऐतिहरसिक नियतिवाद कहा जाता है । f 


| 

} 5 x 

| वर्ग-संघर्ष 
| (Class Struggle) 
वर्ग-संघर्ष माक्स का एक प्र मुख सिद्धान्त है अ eo 
| की प्रक्रिया को सूचित करता है we a है और समाज में होने वाले परिवर्तनों 
| ३हासःको आथिक व्याख्या इनके मौलिक 
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सिद्धान्त पर प्रकाश डालती है । इससे हमें यह ज्ञात होता है कि इतिहास में द्वस््वात्मक 
पद्धति के अनुसार संघर्ष द्वारा एक ऐतिहासिक अवस्था से दूसरी दशा--सामन्तवाद से 
पूँजीवाद तथा पूँजीवाद से समाजवाद की दशा--विभिन्त वर्गो के संघर्ष से कैसे उत्पन्न 
होती हे । इस प्रसंग में पहले वर्ग का तथा संघर्ष का स्वरूप बताया जाएगा | 

बर्ग--इसमें पहला प्रश्‍न है कि वर्ग किसे कहते हैं । इतिहास की आशिक व्याख्या 
पर बल देने के कारण माक्स इसका लक्षण आशिक तत्वों पर बल देते हुए यह करता है 
कि जिस समू ह के ग्राथिक हित एक-से होते हैं, उसको वर्ग कहते हैं, जैसे जमींदारों का, 
मिल-मालिकों का, किसानों का तथा मजदूरों का वर्ग । 

संघबं--संघर्ष का श्रथं केवल हथियारों से लड़ी जाने बाली लड़ाई नहीं है, 
किन्तु इसका व्यापक अथं Barats, रोष ate आंशिक श्रसहयोग भी है । जव यह कहा 
जाता है कि वर्गो में अनादि काल से सदेव संघर्ष होता रहा है तो उसका यह अभिप्राय 
नहीं है कि हमेशा युद्ध की ज्वालाएँ भड़कती रहती हैं ये केवल थोड़े ही समय के लिए 
भड़कती हैं | सामान्य रूप से असन्तोप और रोष की भावना धीरे-धीरे शान्तिपुर्ण रीति 
से सुलगती रहती है, केवल कुछ ही अवसरों पर यह भीषण ज्वाला या विस्फोट का रूप 
धारण करती है। 

माक्स का यह मत है कि वर्गों के स्वरूप में भले ही अन्तर आता रहे, किन्तु 
समाज में एक वर्ग उत्पादन के साधनों पर--भूमि और पूंजी पर अधिकार रखता है, 
इसे जमींदार या पूँजीपति वर्ग (Capitalist Class) कहते हैं ; दूसरा इन पर आश्रित 
रहने वाला तथा घोर परिश्रम करके जीने वाला मजदूर, कृषक अथवा श्रमजीवी वर्ग 
है । पहला वर्ग विना कुछ परिश्रम किए हुए दूसरे वर्ग के परिश्रम से लाभ उठाना 
चाहता है, इसी को शोषण (Exploitation) कहा जाता है । इस दृष्टि से पहले को 
शोषक (Exploiter) वर्ग तथा दूसरे को शोषित (3४७1०७१) वर्ग कहा जाता है | 
इस प्रकार वर्ग-संघर्ष निरन्तर चलता रहता है। मानव-समाज का अब तक का पुरा 
इतिहास वर्ग-संघर्ष का इतिहास है ।' 

वर्ग-संघर्ष के मूल कारणों पर प्रकाश डालते हुए मार्क्स ने कहा हे कि आजी- 
बिका के आधार पर समाज को दो बड़े वर्गों में विभक्त किया जा सकता है--पूँजीपति 
वर्ग तथा श्रमजीवी वर्ग । पूँजीपति उत्पादन के साधनों--भूमि, पूँजी, कच्चा माल, 
कारखाने आदि पर स्वामित्व रखकर अपना जीवन-निर्वाह करता है और श्रमजीवी वर्ग 
अपना श्रम बेचकर | दोनों को एक-दूसरे की जरूरत है। यदि जमींदार या मिल-मालिक 
को मजदूर ना मिलें तो उसके खेतों की जुताई-बुवाई नहीं हो सकती, उसके कारखाने 
नहीं चल सकते । दूसरी ओर यदि मजदूरों को खेतों और कारखानों में काम न मिले तो 
वे भूखे मर जाएँगे | फिर भी इत दोनों के हितों में विरोध हैं इसी कारण SAH संघर्ष 
होना अनिवार्य है । पूँजीपति अधिक-से-अधिक मुनाफा कमाना चाहता | है, इस कारण 
वह मजदूरों को कम-से-कम मजदूरी देता चाहता है। अतः दोनों में संघर्ष आरम्भ हो 
जाता है । इसमें पूंजीवाद का पतन और मजदूरों की विजय होना निश्चित है । 


“The history of all hitherto society is the history of class 
Pee 7105 40; —Marx and Engels in Communist Manifesto. 
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वर्ग-संघषं के सिद्धान्त की आलोचना 

मार्क्स के इस महत्वपूर्ण सिद्धान्त की निम्नलिखित गम्भीर आलोचनाएँ की 
गई हैं--- 

(१) यह्‌ सिद्धान्त संघर्ष के तत्व पर आवश्यकता से अधिक बल देने के कारण 
एकांगी और दोयपूर्ण है । 'कम्यूनिस्ट घोषणापत्र' के आरम्भ में कहा गया है कि “अब 
तक समाज का इतिहास वर्ग-संघर्षो का इतिहास है।” यदि वास्तव में मानव-समाज में 
ऐसा संघर्ष होता तो यह कभी का समाप्त हो गया होता । इसमें संघर्ष की अपेक्षा 
सहयोग, प्रेम, सहानुभूति की भावनाएँ अधिक प्रबल हैं, इन्हीं पर समाज टिका हुआ है । 
गीता (३1१०-१६) में कहा गया है कि इस विश्व का संचालन एक महान्‌ यज्ञ के रूप 
में हो रहा है, इसमें सब एक-दूसरे को सहयोग देते हुए तथा एक-दूसरे के लिए स्वार्थ- 
त्याग करते हुए अपना कार्य कर रहे हैं । इसी से सृष्टि की वृद्धि और उन्नति हो रही 
है । समाज के विभिन्न वर्ग--कृषक, कारीगर, व्यापारी एक-दूसरे से सहयोग न करें तो 
सामाजिक जीवन विश्वृंखल और छिन्न-भिन्न हो जाए। समाज के अन्य वर्गो की भाँति 
यदि मजदूर और पूँजीपति में सहयोग न हो तो उत्पादन-कार्य सम्भव नहीं हो सकता है । 
मजदूर पूँजीपति के विना भूखों मरता है, पूँजीपति मजदूरों के सहयोग के विना 
अपना कारखाना चलाने में असमर्थ है । यदि संघर्ष ही मानव-जीवन का एकमात्र सत्य 
हो, मालिक और मजदूर में सहयोग न हो तो वस्तुओं का उत्पादन नहीं हो सकता है तथा 
मानव-समाज का कार्य चलना असम्भव हो जाए। मार्क्स ने सहयोग की उपेक्षा करते 
हुए संघर्ष के तत्व पर अधिक बल देकर एक बड़ी भूल की है । मानव-समाज में सहयोग 
को भावना संघर्ष से अधिक महत्वपुर्ण हे । 

(२) मार्क्स की “बर्ग की परिभाषा? बड़ी अस्पष्ट और दोषपूर्ण है। माक्स ने 
अपनी सभी रचनाओं में समाज के दो प्रधान वर्गो--पूँजीपति तथा सर्वहारा (Prole- 
tariat) का कोई स्पष्ट और सुनिश्चित लक्षण नहीं किया है। 

(३) दो वर्गों के स्थान पर कई वर्गों का होना--इस सिद्धान्त में एक बड़ी व्या- 
वहारिक कठिनाई यह है कि समाज में एक बड़ी संख्या मध्यमवर्ग के लोगों---अध्यापकों, 
वकीलों, कारखाने के प्रवन्धको, इंजीनियरों, उच्च सरकारी सेवा करने वाले कर्मचारियों 
की है । इस वर्ग की सत्ता मार्क्स के दो वर्गों में होने वाले संघर्ष के सिद्धान्त का प्रबल 
खण्डन करती है। समाज में दो वर्ग नहीं, अपितु कई वर्ग हैं। 

, pe माबसं ने कहा है कि मानव-इतिहास वर्ग-संघर्ष का इतिहास हे । यह कथन 
श्रतिशयोक्तिपुणं है तथा यथार्थ स्थिति को नहीं प्रकट करता है। इतिहास की अनेक 
घटनाएं लड़ाइयों के वर्णनं से परिपूर्ण हैं, किन्तु इन लड़ाइयों को मार्क्स की व्याख्या के 
अनुसार वर्ग-संघर्ष नहीं कहा जा सकता है, क्योंकि ये दो वर्गो--पूंजीपति तथा सर्वहारा में 
नहीं हुए और व ही इन संघर्षों का कोई आधिक उद्देश्य था। प्रायः ये युद्ध एक ही वर्ग अथवा 
सामाजिक स्थिति रखने वाले व्यक्तियों में निजी स्वार्थो! तथा वैयक्तिक महत्वाकांक्षाओं 
के संघर्ष के कारण हुए । केवल कुछ इने-गिने ही विद्रोह वर्ग-संघर्ष के उदाहरण के 
रूप में प्रस्तुत किए जा सकते हैं । अत: इनके आधार पर समूचे मानव-इतिहास को 
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वर्ग-संघर्ष का इतिहास वताना एक अतिशयोक्ति और मिथ्या कल्पना है । 

(५) समाज में धनी और निधंत का श्रम्तर--ऐसा सम्भवतः: मानव-समाज के 
आरम्भ से ही चला आ रहा है, किन्तु इस आधार पर इनके शाश्‍वत संघर्ष की मार्क्सवादी 
कल्पना न केवल सर्वथा अनैतिहासिक है, प्राचीन और मध्ययुग के इतिहास में ही नहीं 
मिलती है, अपितु पूंजीवाद के वर्तमान युग में भी नहीं मिलती है। पिछले दो महायुद्धों 
ने यह स्पष्ट कर दिया है कि मार्क्स की वर्ग-चेतता की अपेक्षा राष्ट्रीयता की भावना 
अधिक प्रवल है, क्योंकि इन युद्धों में एक देश के अमीर और गरीब वर्ग ने, पूँजीपति और 
मजदूर ने मार्कस द्वारा प्रतिपादित व-संघर्ष के सिद्धान्तों के सर्वथा प्रतिकूल एक-दूसरे 
को प्रबल सहयोग देते हुए शत्रु, के साथ संघर्ष किया है। यह उसके वर्ग-संघर्ष के सिद्धान्त 
के सत्य न होने का प्रबल प्रमाण है। 

(६) माक्सं की एक बड़ी भूल यह है कि वह सामाजिक श्रेणियों को ग्राथिक 
ग्राधार पर संगठित वर्ग मानकर इनमें AAT की कल्पना करता है । इसमें कोई सन्देह 


` नहीं है कि समाज में सनातन काल से श्रेणी-भेद चला आया है, यह भी सत्य हे कि इतमें 


संघर्ष चलता रहा है । किन्तु यह संघर्ष आधिक कारणों से नहीं हुआ, अपितु राजनीतिक 
सत्ता पाने के लिए होता रहा है। माक्सं ते इस संघर्ष के स्वरूप को ठीक-ठीक न समझते 
हुए इसे शोषक और शोषित का संघर्ष कहा है | मार्क्स का यह संघर्ष तभी हो सकता 
है, जव दोनों वर्गों का स्वरूप स्पष्ट हो, उनमें परस्पर एकता और सुदृढ़ संगठन 
हो तथा एक-दूसरे के प्रति प्रवल शत्रुता की भावना हो; किन्तु इतिहास में ऐसी स्थिति 
दिखलाई नहीं पड़ती है, अपितु एक ही वर्ग के विभिन्न व्यक्तियों में संघर्ष दिखलाई 
देते हैं । 

(७) साम्यवाद को विजय निश्चित न होना--माक्स वर्ग-संघर्ष में मजदूरों की 
विजय को अटल सत्य मानता है । परन्तु यह विश्वास ऐतिहासिक सत्य को प्रकट नहीं 
करता है। उसका सिद्धान्त वैज्ञानिक तत्वों पर नहीं, किन्तु आशाओं और इच्छा पर 
आधारित है। यदि हम इस वात को सत्य मान लें कि पूंजीवाद का पतन अनिवार्य है, तो 
भी इससे यह परिणाम नहीं निकलता है कि साम्यवाद की विजय अवश्य होगी। प्रथम 
विश्वयुद्ध के बाद इटली में लोकतत्त्रीय शासन के विफल होमे पर मुसोलिनी 2 फासिज्म 
का तथा जर्मनी में हिटलर की ताताशाही का विकास हुआ । ये दोनों अधिनायक 
साम्यवाद के कटटर विरोधी थे । अतः इतिहास ने मार्क्स के इस कथन को मिथ्या सिद्ध 
किया कि वर्ग-संघर्ष के कारण साम्यवाद की सफलता और विजय सर्वया निश्चित है | 

(८) भविष्यवाणी सत्य न होता--इसी प्रकार वर्ग-संघर्ष के परिणामस्वरूप 
पूँजीवाद के विनाश के सम्बन्ध में की गई माक्स की भविष्यवाणी भी सत्य नहीं 
है। माक्स का यह मत था कि पूँजीवाद का विकास होते से उसका पतन अनिवाय है 
किन्तु अभी तक पूँजीवाद का चरम विकास करने वाले--इंगलैण्ड, Ho To अमेरिका 
आदि में इसका विध्वंस नहीं हुआ है । — र 

(a) वर्गहीन समाज की दोषपूर्ण KET — AT GAT के परिणामस्वरूप मार्क्स 
ने अन्त में एक वर्गहीन समाज के स्थापित होते को कल्पना की है। उसका यह मत था 


पूँजीवा में मंजी वर्ग हैं, मजदूर जब पूंजीपति 
कि LEO और मजदूर नामक दो वर्ग है, मज i is 
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वर्गे का विध्वंस कर देगे तो समाज में वर्ग-भेद की समाप्ति होकर समानता का साम्राज्य 
होगा । 

किन्तु मार्क्स की यह कल्पना कई कारणों से सत्य प्रतीत नहीं होती । पहला कारण 
यह है कि मजदूर वर्ग पूंजीवाद का विरोध करने के लिए संगठित हो सकता है, किन्तु 
इसके विनाश के बाद उसमें यह एकता और संगठन बना रहेगा, इसकी सम्भावना 
बहुत कम प्रतीत होती है। दूसरा कारण इसका साकरस की इन्द्वात्मक पद्धति से विरोध 
है। एक ओर तो मार्क्स इस पद्धति के अनुसार विश्व में सतत संघर्ष की तथा एक वस्तु 
हारा स्वयमेव अपना विरोधी तत्व उत्पन्न करने की वात मानता है और दूसरी ओर यह 
मानता है कि वर्गहीन समाज की दशा में सम्पूर्ण संघर्ष समाप्त हो जाएगा । यह उसके 
इन्द्ात्मक विकास के मौलिक मन्तव्य के सर्वथा प्रतिकूल है। तीसरा कारण रूस जैसे 
साम्यवादी देशों का उदाहरण है। रूस में पूँजीवादी पद्धति का विध्वंस हो चुका है, किन्तु 
वर्गहीन समाज की स्थापना नहीं हुई है । 


पृ जीवाद का स्वरूप 


मार्क्स के मतानुसार पूँजीवाद का विध्वंस अवश्यम्भावी है, क्योंकि यह स्वयमेव 
ऐसे आन्तरिक विरोध तथा ऐसी परिस्थितियां उत्पन्न करता है, जो इसके विनाश का 
कारण बनती हैं । इन परिस्थितियों को समझने के लिए पूँजीवाद की विशेषताओं को 
जान लेना उचित है । इसकी विशेषता निम्नलिखित हैं-- 

(१) मुनाफे की भाबना--इसकी पहली विशेषता मुनाफे की दृष्टि से उत्पादन 


(२) मन्दी वंदा करना--दसरी विशेषता अधिक उत्पादन से मन्दी आदि के 
भीषण आथिक संकट उत्पन्न करना है 

(३) साम्राज्यवाद को जन्म देना--तीस री विशेषता साम्राज्यवाद का विकास 
है। स्वदेश में अपने माल या पूँजी की पूरी खपत न होने पर पूँजीवादी देश पिछड़े देशों में 
अपना माल खपाने के लिए तथा आवश्यक कच्चा माल प्राप्त करने के लिए विभिन्न 
प्रदेशों पर अपना प्रभुत्व स्थापित करने का प्रयत्न करते हैं, इससे साम्राज्यवाद की उत्पत्ति 
होती है । विभिन्न देशों में साम्राज्य वनाने के लिए होड़ शुरू हो जाती हे, इससे विश्व- 
युद्ध आरम्भ होते हैं। किन्तु इन युद्धों के परिणामस्वरूप एक ओर तो पँजीपति वर्ग क्षीण 
हो जाता है और दूसरी ओर जनता को महँगाई आदि के भीषण कष्ट भोगने पड़ते हैं। 
अतः श्रमजीवी वर्ग क्रान्ति करके पूँजीवाद को उखाड़ फेकता है। 

(४) गरीबी-श्रमीरी का बढ़ना--चोथी विशेषता मार्क्स की यह कल्पना है कि, 


चली जाएगी । भविष्य में समाज में केवल दो ही वर्ग 
तथा निर्धन जनता का अथवा सर्वहारा वर्ग (Proleta iat) | 
(4) पाँचवीं विशेषता इसकी अन्तर्राष्ट्रीयता (Internationalism ) है। नई 


मशीनों के आविष्कार से उत्पादन की मात्रा बहुत बढ़ जाने पर इसकी ae (विर 
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मण्डियाँ खोजी जाती हैं, यातायात एवं संचार-साधनों की विलक्षण वैज्ञानिक उन्नति से 
दूसरे देशों के साथ व्यापार करना सुगम हो जाता है, उत्नतिशील पूँजीवादी देशों के 
पूँजीपति दूसरे देशों में भी अपनी पूंजी लगाते हैं, इस प्रकार पूँजीवाद विश्वव्यापी और 
अन्तर्राष्ट्रीय स्वरूप धारण करता है। श्रमिक सभी देशों में समान रूप से पूँजीवाद के 
शोषण और अत्याचारों से पीड़ित हो रहा है । चूँकि पूँजीवाद अन्तराष्ट्रीय रूप धारण 
कर चुका है, अतः इसके विध्वंस के लिए सब मजदूरों को मिलकर अपनी राष्ट्रीयता 
के संकीर्ण बन्धनों से ऊपर उठते हुए विशाल अन्तर्राष्ट्रीय आन्दोलन करके समूचे विश्व 
में पूंजीवाद का विध्वंस और समाजवाद की स्थापना करनी चाहिए | 

माक्संवादी पूंजीवाद के सिद्धान्त की श्रालोचना--इसके प्रमुख दोष तिम्त- 
लिखित हैं--- 

(१) मध्यमवगं का लुप्त होना- मार्क्स की समाज को दो हिस्सों में बाँटने था 
द्विधा विभाजन (Polarization of Society) की अर्थात्‌ पूँजीपति एवं सर्वहारा नामक 
दो वर्गों में de जाने की एवं मध्यमवर्ग के लुप्त होने की तथा श्रमिक वर्ग की संख्या बढ़ने 
की कल्पना सर्वथा मिथ्या सिद्ध हुई है। यहाँ इस समय सबसे बड़ा पूँजीपति देश माने 
जाने वाले सं० रा० अमेरिका के उदाहरणों से यह बताया जाएगा कि मार्क्स का सिद्धान्त 
और भविष्यवाणियाँ किस प्रकार गलत सिद्ध हो रही हैं। 

(क) सर्वहारा वर्ग की संख्या का घटना--मार्क्स का यह कहना था कि सर्वहारा 
वर्ग को संख्या निरन्तर बढ़ती जाएगी। बीसवीं शताब्दी के पहले पचास वर्षों में सं० 
रा० अमेरिका की श्रमश क्ति में होने वाले परिवर्तनों से यह ज्ञात होता है कि मार्क्स के 
सर्वहारा वर्ग में आने वाले खेतिहर मजदूरों तथा अदक्ष औद्योगिक मजदूरों की संख्या 
१६१० में २९-२ प्रतिशत थी । किन्तु १६५० में यह घटकर १२.४ प्रतिशत ही रह गई। 
मार्क्स के सिद्धान्त के अनुसार इसे बढ़ना चाहिए था | 

(ख) मध्यमवगं की संख्या बढ़ना--माक्सँ का यह कहना था कि मध्यमवर्ग 
लुप्त हो जाएगा और यह सर्वहारा वर्ग में मिल- जाएगा । किन्तु यह भविष्यवाणी भी 
गलत सिद्ध हुई है, क्योंकि इसकी संख्या निरन्तर बढ़ रही है। Soe ऊपर के 
कथन से स्पष्ट है कि १६१० में सं० रा० अमेरिका में मध्यमवर्ग में आने वाले--क्लर्को, 
विक्री करने वाले व्यक्तियों की संख्या १०२ प्रतिशत थी, १९५० में यह दुगुनी अर्थात्‌ 
२०-२ प्रतिशत हो गई | इसी प्रकार इसी काल में अर्द्धदक्ष तथा दक्ष मजदूरों को संख्या 
२६'४ प्रतिशत से बढ़कर ३६.४ प्रतिशत हो गई । ये यद्यपि मजदूर कहलाते हैं, किन्तु 
अधिक सम्पन्न होने के कारण ये अपने को अदक्ष मजदूरों से ऊंचा तथा मध्यमवर्ग 
का समझते हैं। इससे यह स्पष्ट है कि मध्यमवर्ग की संख्या निरन्तर बढ़ रहो है । 

(२) सासं का “बर्षमान दरिद्रता का सिंद्धान्त' (Theory of Increasing 
Poverty) भी गलत सिद्ध हुआ हे । मजदूरों की दशा में निरन्तर सुधार हो रहा है 
उनकी दरिद्रता बढ़ने के स्थान पर घट रही है, उनकी दशा पहले से अच्छी ही रही है 
और मजदूरी की दर में वास्तविक वृद्धि हो रही है । उदाहरणार्थ, इंगलेण्ड में १८७० को 
अपेक्षा इस समय श्रमिकों की वास्तविक मजदूरी दुगुनी हो गई। Fe Xo oo 
१८४० से १5४० के बीच श्रमिकों को प्रतिषण्टा के हिसाब से दी जाने वाली वास्तविक 
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मजदूरी में छः गुना वृद्धि हुई है। आज अमेरिका के सामान्य मजदूर के पास न केवल 
पर्याप्त अन्न और वस्त्र तथा उत्तम निवास-स्थान है, अपितु उसे मोटर, रेडियो, टेलीफोन, 
टेलीविजन आदि की सुविधाएँ भी बड़ी मात्रा में उपलब्ध हैं । 

(३) पूंजी का केन्द्रित न होना--माक्सं की यह भविष्यवाणी भी सत्य सिद्ध नहीं 
हुई है कि पूँजीवाद के विकास के साथ पूँजी मुट्ठी-भर पूँजीपतियों के हाथ में केन्द्रित 
हो जाएगी । अब लगभग सभी कारखाने किसी एक व्यक्ति की सम्पत्ति न होकर 
कम्पनियों की सम्पत्ति होते हैं । ये कम्पनियाँ संयुक्त पूँजी (Joint Stock) वाली होती 
हैं । इनके हिस्से हजारों व्यक्ति खरीदते हैं । इनमें मध्यम एवं मजदूर वर्ग के व्यक्ति भी 
सम्मिलित होते हें । अतः पूँजी और सम्पत्ति का केन्द्रीकरण मार्क्स की कल्पना के 
अनुसार नहीं हो रहा है । 

(४) पूंजीवाद का पतन न होना--मार्क्स का यह मत था कि पूँजीवाद से उत्पन 
होने वाले आथिक संकटों से, भीषण मन्दी से तथा इसके परिणामस्वरूप मुनाफे की दर 
में निरन्तर कमी होने के तियम से पूँजीवादी व्यवस्था का पतन अनिवार्य है। १६२६-३० 
की भीषण मन्दी से प्रतीत होता था कि मार्क्स की भविष्यवाणी सत्य सिद्ध हो रही है, 
किन्तु इसी बीच में पूँजीवाद ने अपने दोषों को दूर कर लिया तथा १९५० तक मास 
की उपर्युक्त सभी भविष्यवाणियाँ भ्रान्त सिद्ध होने लगी । 

(५) पूंजीवाद के संकटों की मिथ्या कल्पना--माक्स ने मन्दी के कारण उत्पन्न 


होने वाले पूँजीवाद के संकटों (crises) का बड़े विस्तार से उल्लेख किया है । इसमें कोई ' 


सन्देह नहीं कि १६३० में भीषण मन्दी से एक महान्‌ संकट उत्पन्न हुआ था । किन्तु 
ऐसा संकट पूँजीवादी देशों में ही आता हो, सो वात नहीं है । सोवियत संघ में भी कई 
बार बाजार में ऐसा माल बड़ी मात्रा में जमा हो जाता है जिसकी कोई विक्री नहीं 
होती है । इसके न बिकने के अनेक प्रकार के कारण हैं, जैसे फैशन में परिवर्तन आ 
जाना, मुल्य अधिक होना, माल की उत्कृष्टता में कमी होना । इस दृष्टि से समाजवादी 
और साम्यवादी व्यवस्था वाले देशों में भी वैसे ही मन्दी के संकट उत्पन्न होते हैं, जैसे 
पूंजीवादी देशों में हात ६। अन्तर केवल इतना ही है कि पूंजीवादी देशों में मण्डी में न 
al pbs Est का प्रभाव इन्हें तैयार करने वाले का रखानों पर बहुत जल्दी पड़ता है, 
जा हज लता प वैकारी बढ़ने लगती हे । किन्तु साम्यवादी देशों में कारखानों पर राज्य 
का नियन्त्रण होने से ऐसे प्रभाव देर में दृष्टिगोचर होते हैं । अतः इसके आधार पर यह 
शान्तिपुर्ण कल्पना कर ली जाती है कि साम्यवादी अर्थव्यवस्था में ली जैसे संकट उत्पन्न 
नहीं होते हैं । वस्तुतः मार्क्स का पूँजीवादी देशों में ही मन्दी जैसे आथिक संकट a 
होने का विचार सत्य नहीं प्रतीत होता हे । अतिरिक्‍त मल के कल a 
मार्क्स यह मानता है कि पूँजीपति मजदूरों को वहत थोड़े य eee = 
mike द इप थांड समय की मजदरी देकर शेष 
समय में तैयार किए गए भाल का मुल्य स्वयं हडप लेता है । यदि इस aaa को पूरी 
तरह सत्य माना जाए तो हमें यह भी मानना पड़ेगा कि यदि कभी पूँजीपति को as 
कारखाने a कोई कसान उठाना पड़े तो इस दशा में क्या मजदूर अपने वेतन 
by ae के लिए तैयार होंगे, क्योंकि यह घाटा उनके दोषपूर्ण श्रम के कारण 
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ह बलतो उब ह इल वत की याचा तरता सला ही लि 
ही व तु यार करने वाले न्न कारखाना में मुनाफ की दरें अलग-अलग क्यों 
pe! ee में यदि विलि या कपड़ा मिलों को देखा जाए तो 
इनमें कुछ मि मुनाफा कमा रही हैं और कुछ मिलें घाटे पर चल रही हैं, 
यद्यपि दोनों म॑ भजदूर समान रूप से चीनी या कपड़ा तैयार कर रहे हैं। वस्तुतः इनके 
मुनाफे और घाटे का कारण श्रम के अतिरिक्त कुछ अन्य वस्तुएँ हैं जिनमें मुख्य रूप से 
उल्लेखनीय तत्व हैं--का रखाने के मालिकों की प्रवन्धपटुता, जागरूकता एवं कुशलता, 
पूँजी का बुद्धिमत्तापूर्ण उपयोग और नवीन पद्धतियों एवं तकनीकों का आविष्कार । 
कई वार बड़ी छोटी-छोटी और बाद में अतीव सामान्य प्रतीत होने वाली नई पद्धतियाँ 
और तकनीक उत्पादन में कान्तिकारी परिवर्तन कर देते हैं। यह कहा जाता है कि 
डिट्रायट में फोर्ड के मोटर बनाने वाले कारखाने में जव 'वाहकपट्टा पद्धति! (Conveyor 
Belt System) की तकनीक का उपयोग किया गया तो इस कारखाने में काम 
करने वाले मजदूरों की उत्पादकता पहले की अपेक्षा कई गुता अधिक बढ़ गई, क्योंकि 
अब इस पट्टे की सहायता से कई मशीनों को एकसाथ चलाया जाः सकता था और 
कारखाने में तैयार होने वाले माल को सुगमतापुर्वक और बड़ी जल्दी विभिन्न स्थानों पर 
पहुँचाया जा सकता था । इस प्रकार के नवीन आविष्कारों में श्रमिक का कोई योगदान 
नहीं होता है । क्या इस प्रकार के आविष्कारों से होने वाले कारखाने के मुनाफे को 
प्राप्त करने का एकमात्र अधिकार मजदूरों को ही है ? 

(६) अन्तर्राष्ट्रीयता के सिद्धान्त का खण्डन--माक्सँ का यह सिद्धान्त भी ठीक 
नहीं है कि विश्वव्यापी पूँजीवाद का विध्वंस करने के लिए सब देशों के मजदूर राष्ट्रीयता 
की संकुचित सीमाओं से ऊपर उठकर एक महान्‌ अन्तर्राष्ट्रीय आन्दोलन का संगठन 
करके एक विश्वव्यापी क्रान्ति करेंगे, क्योंकि सभी देशों के मजदूरों को पूंजीवाद 
का विध्वंस अभीष्ट है । प्रथम विश्वयुद्ध से पहले साम्यवादियों का यह विश्वास था 
कि सब देशों के समाजवादी अपनी राष्ट्रीयता के बन्धनों से ऊपर उठकर अन्तरराष्ट्रीय 
एवं विश्वव्यापी क्रान्ति करने में सहयोग देगे । किन्तु १६१४ का युद्ध छिड़ने पर सभी 
देशों के समाजवादी दलों ने आँख मूँदकर अपने देश का साथ दिया | इस समय यद्यपि 
८७ देशों में साम्यवादी दल हैं, किन्तु वे राष्ट्रीयता के साथ-साथ ही साम्यवाद के 
उपासक हैं । राष्ट्रीयता के आधार पर युगोस्लाविया के मार्शल feet का स्तालिन से घोर 
मतभेद vera हुआ, इसी कारण मासको और पेकिंग में इस समय उग्र विरोध हे । 
ये सब घटनाएँ माक्स के अन्तराष्ट्रीय श्रमिक आन्दोलन तथा विश्वव्यापी क्रान्ति को 


संगठित करने के विचार को गलत सिद्ध करती हैं 
अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त 
(Theory of Surplus Value) 
mrad के अतिरिक्त मूल्य के सिदान्त को समझने के लिए मूल्य का स्वरूप जान 
लेना आवश्यक है। 
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मूल्य क! स्वरूप--मार्क्स अन्य अर्थशास्त्रियों की भाँति वस्तु के मूल्य को पैदा 
करने वाले दो प्रकार के आधार मानता है : पहला आधार उपयोगिता (Utility) है 
और दूसरा आधार विनिमय (Exchange) है । 

(क) उपयोगिता-मूल्य--उपयोगिता-मूल्य का अर्थ है मनुष्य को इच्छा पूरी 
करना । जो वस्तुएँ मनुष्य की इच्छाएँ पूरी करती हैं, वे उसके लिए उपयोगी हैं, अतः वे 
मनुष्य के लिए मूल्यवान्‌ और महत्वपूर्ण हैं । जो वस्तुएँ उसकी इच्छाओं को पूरी नहीं 
करती हैं, वे उसके लिए उपयोगी न होने के कारण कोई मूल्य नहीं रखती हैं। उदा- 
हरणार्थ, मरुस्थल में पानी बहुत कम और रेत बहुत अधिक होती है, मनुष्यों की प्यास 
बुझाने की इच्छा पूरी करने के लिए पानी अत्यन्त उपयोगी है, किन्तु रेत का कोई 
उपयोग नहीं है । अतः इस उपयोगिता के कारण वहाँ पानी अत्यन्त मूल्यवान्‌ पदार्थ 
तथा रेत कोई मूल्य न रखने वाला पदार्थ हे । 

(ख) विनिमय-पूल्य--मुल्य का दूसरा आधार विनिमय (Exchange) है, इसे 
विनिमय-मूल्य (Exchange Value) कहते हें । यह उस अनुपात को कहते हैं, जिसके 
आधार पर किसी वस्तु का दूसरी वस्तुओं से अदला-बदला किया जाता है। उदाहरणार्थ, 
किसान के पास गेहूँ अधिक मात्रा में है, उसे कपड़े की आवश्यकता है; जुलाहे के पास 
कपड़ा है तथा उसे गेहूँ की आवश्यकता है | दोनों अपनी वस्तुओं का अदला-बदला 
करते हैं, किसान एक मन गेहूँ देकर जुलाहे से १० गज कपड़ा लेता हे तो हम इस 
विनिमय-मूल्य को इस प्रकार प्रकट कर सकते हैं--- 

एक मन गेहुँ=दस गज कपड़ा 

श्रम के आधार पर. वस्तुओं का विनिमय-मूल्य निश्चित होता हे । यदि एक 
मन गेहूँ का विनिमय-मूल्य दस गज कपड़ा है तो इसका यह कारण है कि एक मन गेहूँ 
Gar करने में उतना ही श्रम लगता है, जितना दस गज कपड़ा उत्पन्न करने में | इससे 
यह स्पष्ट है कि किसी वस्तु का मूल्य उसमें लगाए गए श्रम के आधार पर निश्चित 
होता है, परन्तु मजदूर को केवल उतनी ही मजदूरी दी जाती है जिससे वह जीवित 
रहते हुए अपना पेट भर सक, अपना तथा वाल-वच्चों का भरण-पोषण करते हए 

तानोत्पादन कर सके। इसको मजदूरी का लौह नियम (Iron Law of Wages) 
कहा जाता है। मजदूर की मजदूरी इसी के rare निश्चित होती है । 

अतिरिक्त मूल्य का स्वरूप--मार्क्स का यह कहना है कि उपर्यक्त नियम के 
अनुसार निश्चित होने वाली मजदूरी पाने वाला श्रमिक अपनी भजद री के बराबर मल्य 
रखने वाली वस्तुओं को थोड़े समय में ही बना लेता है, किन्तु मिल-मालिक उससे बहुत 
अधिक समय तक काम लेता है और इस समय में उत्पन्न किए गए उसके माल का मल्य 
स्वयमव हडप लता ही ग्रतिरिक्त मल्य है ॥ उदाहरणार्थ, मजदरी कं लौह नियम 

के अनुसार दैनिक मजदूरी को दर दो रुपया हे । मिल में काम करने वाला मजदर उसे 


1. “Surplus value is the difference between the value of the 
wages which a labour produces and which he actually receives,”’ 


—Karl Marx 
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दी जाने वाली मजदूरी के मूल्य की अर्थात्‌ दो रुपये की वस्तुऐ चार घण्टे में ही बना लेता 
है, किन्तु मिल-मालिक उससे आठ घण्टे काम लेता है । इसका मतलब यह है कि वह 
| दिन-भर में चार रुपये के मूल्य की वस्तुएँ. उत्पन्न करता है, मिल-मालिक दो रुपये उसे 
। दकर दा रुपये अपनी जेव में डाल लेता है। मार्क्स के मतानुसार यह अतिरिक्‍त मल्य 
| श्रमिक को मिलना चाहिए, किन्तु मिल-मालिक उसके श्रम की चोरी करता है, यही 
चार उसका मुनाफा है, इसी से उसकी पूँजी का निर्माण होता है । उत्पादन की वद्धि 
क साथ-साथ अतिरिक्त मूल्य भी बढ़ता है । इस अतिरिक्त ner के कुछ हिस्से को 
पूंजीपति अपनी दैनिक आवश्यकताओं के लिए रख लेता है, शेष धन उत्पादन-कार्य में 
| 
| en र अपनी मजदुरी बढ़ाने के लिए श्रमिक-संघों (Trade Unions) 
| ' संगठन, हड़ताल आदि के उपायों का अवलम्बन करते हैं। इस प्रकार पूँजीपतियों 
| और श्रमिकों का संघर्ष प्रारम्भ होता है और यह पूंजीवाद के विनाश के बीज 
। बोता है । 
। अतिरिक्त मूल्य के सिद्धान्त को भ्रालोचना--यह सिद्धान्त ऊपरी दृष्टि से बडा 
| आकर्षक और मनोरम प्रतीत होता है, किन्तु वैज्ञानिक दृष्टि से निम्नलिखित कारणों के 
| आधार पर इसकी कड़ी आलोचना की गई है-- 
| (१) मूल्य में श्रम का एकमात्र महत्व न होना--अतिरिक्त मूल्य के सिद्धान्त का 
| मौलिक आधार यह विचार है कि वस्तु के मूल्य के निर्धारण का एकमात्र मूलतत्व उसके 
| उत्पादन में लगने वाला मजदूर का श्रम हे, अतः उसका सारा मूल्य मजदूर को मिलना 
चाहिए, पूँजीपति इस समय उसे इसका थोड़ा हिस्सा देता है, शेष भाग अतिरिक्त मुल्य के रूप 
में हडप लेता है । यह विचार ठीक नहीं हे, क्योंकि मूल्य का निर्धारण केबल श्रम से नहीं 
| होता हे । वस्तुओं के उत्पादन के लिए पूँजी, मशीनें, कच्चा माल, वैज्ञानिक ज्ञान, पुरुषार्थे 
| और प्रवन्धपटुता आवश्यक है । श्रमिक इन सबके सहयोग के बिना केवल अपने श्रम से 
दू कोई वस्तु उत्पन्न नहीं कर सकता है, अतः मूल्य-निर्धारण करने में श्रमिक के श्रम के 
। अतिरिक्‍त ये सभी तत्व प्रभाव डालते हें । अतः मार्क्स के इस सिद्धान्त का यह मौलिक 
| विचार गलत है कि वस्तु का मूल्य उस पर लगाए गए श्रम से निश्चित होता है । इसके 
| आधार पर बनाया गया उसका अतिरिक्त मुल्य का सिद्धान्त भ्रान्तिपूणे हे । 
| (२) मूल्य निर्धारण के महत्वपूर्ण कारकों की उपेक्षा--पूंजीपति को acquit 
के उत्पादन में श्रमिक के अतिरिक्त अन्य बहुत सी बातों के लिए धनराशि व्यय करनी 
| पड़ती है, माक्स इसको सर्वथा उपेक्षा करता है। उसे कारखाने के सुधार के लिए, मशीनों 
| की घिसावट के लिए, श्रमिकों के जीवन को उत्तम बनाने की आवश्यक सुविधाएँ देने के 
7 लिए काफी धनराशि व्यय करनी पडती है । वस्तु के मूल्य का निर्धारण करते समय इन 
| सव तत्वों को ध्यान में रखना पड़ता है, इन सबका व्यय अतिरिक्त मूल्य में से पूरा होता. 
है, अतः उसका यह कहना सत्य नहीं है कि पूँजीपति मजदूरी के सिवाय समूचा अतिरिक्त 
मूल्य स्वयमेव हडप लेता हे । 
(३) परस्पर-विरोधी सिद्धान्त--मार्क्स यह मानता है कि पूँजीपति अतिरिक्त 


मूल्य या मुनाफा वढ़ाने के लालच से अधिकाधिक मात्रा में नई मशीनें लगाता हैं ताकि 
घ-७ 
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वह इनसे अधिक उत्पादन करते हुए मजदूर को जीवन-निर्वाह के लिए आवश्यक मजदूरी 
(wages) का उत्पादन कम-से-कम समय में करके शेष समय में अधिकतम अतिरिक्त मूल्य 
पाने के लिए उत्पादन कर सके । किन्तु इसके साथ ही वह यह मानता है कि स्थायी 
पंजी--मशीनों, कच्चे माल आदि से कोई अतिरिक्त मूल्य नहीं मिलता है, उसे अतिरिक्त 
मूल्य मजदूरों से प्राप्त होता है । दोनों बातें परस्पर-विरोधी और असंगत हैं । एक 
ओर माक्स का कहता है कि पूँजीपति अतिरिक्त मूल्य पाने के लिए नई मशीनें लगाता 
है, दूसरी ओर उसका मत है कि मशीनों से कोई अतिरिक्त मूल्य नहीं मिलता, वह 
केवल मजदूरों से मिलता है । यदि वास्तव में ऐसा है तो वह मजदूरों के श्रम को कम 
करने वाली मशीनें क्‍यों लगाता है । उसे ऐसा नहीं करना चाहिए, क्योंकि इससे मजदूरों 
के श्रम की चोरी से प्राप्त होने वाले पूँजीपति के मुनाफे में कमी आ जाएगी । कोई भी 
पूँजीपति अपने मुनाफे को स्वयमेव कम करना पसन्द नहीं करेगा | 

(४) मूल्य से पूंजी का न बनना--मार्क्स के मतानुसार अतिरिक्त मूल्य से स्वयमेव 
नई पूंजी बनती चली जाती है, किन्तु उसकी यह कल्पना ठीक नहीं प्रतीत होती हे। यदि 
पूंजी अतिरिक्त मूल्य से स्वयमेव बढ़ती चली जाती तो पूँजीपति को अपनी पूँजी बढ़ाने 
के लिए प्रयत्न करने की, भारी सूद पर ऋण लेने की, कम्पनी के हिस्से बेचकर नई 
पूँजी प्राप्त करने की आवश्यकता नहीं होनी चाहिए थी। 

(x) परस्पर-विरोधी सिद्धान्त--माक्सं ने 'पूँजी' के पहले खण्ड में प्रतिपादितः 
श्रमसिद्धान्त के साथ मुनाफे की एक जैसी दर का समन्वय करने के लिए ‘asi’ के तीसरे 
खण्ड में यह कहा है कि “वस्तुओं का विनिमय-मूल्य (Exchange Value) उत्पादन के 
दामों (Cost of production) के आधार पर निश्चित होता है । उत्पादन का दाम 
लागत-मूल्य तथा औसत मुनाफे के योगफल के समान होता है, इसका उनके मूल्य के 
साथ कोई सम्बन्ध नहीं होता है ।” पहले खण्ड में वह पदार्थो के विनिमय-मल्य काः 
प्रतिपादन करता है और तीसरे खण्ड में वह दामों (Prices) की चर्चा करते हुए कहता 
है कि वस्तुओं का मूल्य उनके विनिमय-मूल्य के आधार पर नहीं, किन्तु उनके दाम केः 
आधार पर होता है ये दोनों परस्पर-विरोधी सिद्धान्त असंगति को पैदा करते हैं । 

2 (६) शब्दों का aa अनिङ्चित होना--माक्स के इस सिद्धान्त में ee ast 
110 SO 
वास्तविक जगत्‌ के नहीं, किन्तु कल्पनालोक के प्राणी है । ह ee निया में 

हे = ] दुनिया में 

प्रत्येक पूँजीपति अतिरिक्‍त मूल्य और मुनाफा कप्राने पर तुला हुआ हे, मजदर aT 
तिगुने कर दीजिए, मुनाफा भी दुगना Mess AS ST 
गु » उनाफा AT STAT या तिगुना स्वयमेव हो जाएगा, इसमें किसी 
प्रकार की कुशलता, प्रबन्ध, संगठन या योग्यता की कोई आवश्यकता नहीं है । उसके 
~ > पूजी डे पे ए्‌ र 
मत में पुंजी तब तक पूंजी नहीं है, जब तक वह अतिरिक्त मल्य न उत्पन्न करे । पूँजीपति 
केवल वही व्यक्ति है जो अतिरिक्‍त मूल्य पर गुलछरें उडाता है । इसके अतिरिक्‍त उसने 
यह कहीं भी नहीं बताया है कि वह मूल्य शब्द का भरयोग किस अर्थ में कर रहा है | 
मार्क्स ने इसी प्रकार अन्य सभी महत्वपूर्णा आथिक शब्दों की मनमानी व्याख्या की है 
इस कारण इनसे उसका असली अभिप्राय समझना कठिन कार्य है। : 
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(७) श्रम के श्रतिरिक्‍्त श्रन्य तत्वों की उपेक्षा--कालं मार्क्स वस्तुओं के मूल्य 
को निर्धारित करने का एक मात्र तत्व मजदूरों के श्रम को मानता है। उसके कथनानु- 
सार “ARTA का मूल्य उसके निर्माण पर लगने वाले मजदूर के घनीभूत कार्य (con- 
gealed work) की एक निश्चित मात्रा है ।” इस विषय में मार्क्स पर रिकार्डो तथा 
मालथस जसे पुराने अग्रगण्य अर्थशास्त्रियो की विचारधारा का प्रभाव पड़ा था । इस 
सिद्धान्त को मानने में एक बड़ी कठिनाई यह थी कि विभिन्न मजदूरों की कार्यक्षमता 
तथा याग्यता अलग-अलग होती है और वे एक वस्तु के निर्माण में अपनी योग्यता के 
अनुसार कम या अधिक समय तथा श्रम की मात्रा को लेते हैं । इसलिए इस विषय में 
यह प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि मूल्य के निर्धारण में कौनसे श्रम या समय को आधार 
माना जाएगा | इस कठिनाई से बचने के लिए मार्क्स ने यह्‌ सिद्धान्त बनाया कि मूल्य 
का निर्धारण “समाज की औसत श्रमशक्ति (Average Labour Power) से निर्धारित 
होता है।” यह अपने-आपमें अत्यधिक अस्पष्ट विचार है । सुप्रसिद्ध अर्थशास्त्री पाल 
सँमुअलसन ने लिखा है कि “यदि श्रमिकों को श्रम के लिए दी जाने वाली मजदूरी ही मूल्य 
के श्रमसिद्धान्त (Labour Theory of Value) के अनुसार एकमात्र लागत समझी जाए 
तो एक जंसा गेहूँ का वीज होने पर भी गेहूँ की दो प्रकार की उपज देने वाली जमीनो से 
पैदा होने वाले गेहूँ का एक ही मूल्य नहीं रखा जा सकता ql” अधिक उपजाऊ भूमि में 
गेहूँ पाने के लिए कम श्रम की जरूरत होगी । उदाहरणार्थ, बंगाल में गंगा तथा ब्रह्मपुत्र के 
उपजाऊ डेल्टे में किसान को भूमि में केवल बीज बलेरने का श्रम करना पड़ता है, हिमालय 
की पर्वतमाला में खेती करने वाले किसान को बीज ala के लिए पहाड़ काटकर 
भूमि को समतल बनाने, उसमें कंकड़ पत्थर निकालने, सिंचाई की व्यवस्था करने का 
भगीरथ श्रम करना पड़ता है | माकं के सिद्धान्त के अनुसार कम उपज देने वाले भूखण्ड 
में उत्पन्न होने वाले गेहूँ पर अधिक श्रम लगा होने के कारण इसका दाम अधिक तथा कम 
श्रम होने के कारण की अपेक्षा यह कम कीमत पर मिलना चाहिए, क्योंकि उस पर कम 
मजदूरी लगी है।” दूसरे शब्दों में हम यूँ कह सकते हैं कि कम उपज देने वाली जमीन 
पर किसान को aga अधिक श्रम करना पड़ता है, अतः इससे पैदा होते वाले गेहूँ का 
मूल्य यदि श्रम के आधार पर निश्चित होता हो तो बाजार में इस गेहूँ को अधिक मूल्य 
पर बिकना चाहिए। पर बाजार में ऐसा नहीं होता है। अच्छी और बुरी दोनों जमीतों. 
पर पैदा किया गथा गेहूँ बाजार के कुछ अन्य तत्वों के आधार पर समान मूल्य पर विकता 
है। वस्तुतः मार्क्स ने मण्डी में वस्तुओं का मूल्य निर्धारित करने वाले श्रम के अतिरिक्त 
अन्य तत्वों की उपेक्षा की है। 

(८) मूल्य में विज्ञापन ग्रादि का व्यय न जोड़न(--मण्डी में किसी वस्तु का 
मूल्य प्रधान रूप से 'माँग और पुति के नियम' (Law of Supply and Demand) के 
आधार पर निर्धारित होता है। यदि किसी वस्तु की माँग बहुत अधिक है, किन्तु पूति 
उसकी तुलना में बहुत कम है तो इस वस्तु का मूल्य बढ़ जाएगा। ऐसा न होने पर इसके 
मूल्य में गिरावट आ जाएगी। माँग का स्वरूप अत्यधिक जटिल है, यह लोगों की रुचि, 
फैशन, क्रयशक्ति, स्थानापन्न वस्तुओं की सुलभता और विज्ञापन आदि अनेक विभिन्न 
प्रकार के तत्वों पर अवलम्बित होती है | आजकल बड़ी-बड़ी कम्पतियाँ भारी पैमाने पर 
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विज्ञापन करके नई-नई वस्तुओं की माँग पैदा करती रहती हैं । चाय, कॉफी, कोकाकोला 
आदि वस्तुओं की विइवव्यापी माँग इन्हें तेयार करने वाली कम्पनियों के बहुत बड़े 
पेमाने पर किए जाने वाले विज्ञापनों द्वारा पेदा की गई है। इनके मूल्य में मजदूरी की 
तुलना में विज्ञापनों पर किया जाने वाला व्यय कहीं अधिक महत्व रखता है। अतः वर्त- 
मान परिस्थितियों में मार्क्स का श्रम के आधार पर मूल्य को निश्चित करने वाला सिद्धान्त 
सत्य नहीं प्रतीत होता है । 

मार्क्स के विषय में यह कहा जाता है कि वह सर्वहारा वर्ग के आन्दोलनों के 
नियमों के अन्वेषक तथा अग्रगामी समाजशास्त्री के रूप में असाधारण महत्व रखता ह 
किन्तु आथिक सिद्धान्तों के क्षेत्र में उसका महत्व एक भान्दोलनकारी से अधिक नहीं है, 
अतः उसके अतिरिक्त मूल्य के सिद्धान्त को सत्य नहीं माना जा सकता है। 


साम्यवादी दल का संगठन तथा कार्यक्रम 


माक्सं के मतानुसार पूंजीवाद का पतन अवश्यम्भावी है, किन्तु इसके आधार पर 
हमें इसको प्रतीक्षा में चुपचाप नहीं बैठ जाना चाहिए । साम्यवादियों का यह कहना है कि 
यद्यपि भविष्य में पूँजीवाद के विध्वंस के लिए साम्यवादी क्रान्ति अवश्य होनी है, फिर 
भी इसे शीघ्र लाने के लिए पुरा प्रयास करना चाहिए | समाज में इस क्रान्ति को लाने के 
लिए तथा सफल बनाने के लिए यह आवश्यक है कि साम्यवादी विचारों का प्रचार करने 
के लिए सभी साम्यवादी दलों का सुदृढ़ संगठन किया जाए | 
साम्यवादी दल का कार्य क्र--कम्यूनिस्ट मैनिफेस्टो में यह बताया गया है कि 
पूंजीवाद के विनाश के लिए मजदू रों को तथा साम्यवादी दलों को निम्नलिखित कार्यक्रम 
सामान्य रूप से अपनाना चाहिए 
(१) भूमि के रूप में सम्पत्ति की व्यवस्था का अन्त किया जाएं, भूमि के तमाम 
लगान का उपयोग सार्वजनिक कार्यो के लिए किया जाए । 
' (२) आय-कर इस तरह लगाया जाए कि आमदनी के साथ-साथ वह भी काफी 
मात्रा में बढ़ता जाए। 
(३) उत्तराधिकार की प्रथा बिलकुल समाप्त कर दी जाए। 
(८) राज्य की पूंजी से राष्ट्रीय बैंक खोलकर लेन-देन के समूचे कार्य को राज्य 
के हाथ में केन्द्रित कर दिया जाए, बैंकों पर राज्य का एकाधिकार हो । 
(५) भगोड़ों और विद्रोहियों की सम्पत्ति जब्त कर ली जाए। 
(६) डाक-तार तथा यातायात के साधनों पर राज्य का पूरा अधिकार स्थापित 
किया जाए। 
के (७) एक बड़ी योजना बनाकर राज्य के सभी उद्योग-धन्धो तथा उत्पादन के 
साधनों का विस्तार किया जाए, परती पर्ड हुई तमाम जमीन को आबाद किया जाए और 
जमीन को अधिक उपजाऊ बनाया जाए | 
(८) प्रत्येक व्यक्ति के लिए कार्य करना अनिवार्य हो । उद्योग-धन्धों को चलाते 
के लिए और विशेष रूप से खेती-बाड़ी के लिए लोगों को संगठित किया जाए । 
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; (&) खेती-वाड़ी के कार्य का उद्योग-धन्धों के कार्य के साथ सम्बन्ध स्थापित किया 
जाए, देश की आवादी को शहरों और गांवों में उचित रूप से वाँटकर नगरों और ग्रामों 
के भेद को धीरे-धीरे मिटा दिया जाए। 

(१० ) सार्वजनिक पाठशालाओं में सब वच्चो के लिए मुफ्त शिक्षा की व्यवस्था 
की जाए । बच्चों से कारखानों में काम लेने की वर्तमान प्रथा को बिलकुल समाप्त कर 
दिया जाए। पढ़ाई-लिखाई का सम्बन्ध औद्योगिक उत्पादन के साथ जोड़ा जाए। 

साम्यवादी कार्य-पद्धति--उपर्युक्त कार्यक्रम को सफल बनाने के लिए तथा 
क्रान्ति की उपर्युक्त तैयारी के लिए एक विशिष्ट कार्य-पद्धति अपनायी जाती है। इसमें 
निम्नलिखित चार बातों पर बल दिया जाता है-- 

(क) पहली बात मजदूरों के नेतृत्व में शोषितों एवं निर्धन व्यक्तियों का संगठन 
करना है। श्रमजीवी वर्ग ही क्रान्तिकारी आन्दोलन का नेता हो सकता है, क्योंकि सम्पत्ति- 
हीन होने के कारण उसे वर्तमान व्यवस्था को वनाए रखने का कोई प्रलोभन नहीं है, जबकि 
मध्यमवर्ग एवं पूँजीपति अपनी सम्पत्ति को बनाने की आकांक्षा के कारण वर्तमान 
व्यवस्था के समर्थक तथा कान्ति के विरोधी हैं । श्रमिकों को क्रान्ति से कोई भय नहीं 
है। इसका अनुसरण करते हुए साम्यवादी सर्वप्रथम औद्योगिक श्रमजीवियों का संगठन 
करते हैं, उनके श्रमिक-संघों पर आधिपत्य स्थापित करते हैं, मजदूरों को साम्यवाद के 
प्रमुख तत्वों को समझाते हैं, हड़तालें कराके उन्हें वर्ग-संघर्ष की व्यावहारिक शिक्षा 
देते हैं । 

(ख) दूसरी बात विद्यार्थी समुदाय में साम्यवादी सिद्धान्तो का प्रचार करता तथा 
उन्हें साम्यवाद का भ्रनुयायी बनाना है। छात्रों में तरुणाई का जोश, उत्साह और आदर्श- 
वाद होता है, वे क्रान्तिकारी कार्यों में गहरी दिलचस्पी रखते हैं तथा इसके लिए निरन्तर 
दिन-रात कार्य करने वाले उत्साही कार्यकर्ता बन सकते हैं। 

(ग) तीसरी बात जन-ग्रान्दोलन को निरन्तर जारी रखना है। साम्यवादी 
निम्न वर्गों की कठिनाइयों तथा असुविधाओं को लेकर सरकार के विरुद्ध निरन्तर 
आन्दोलन जारी रखके जनता की सहानुभूति एवं विशवास पाने का पूरा प्रयत्न करते हैं.। 

(घ) चौथी बात विभिन्न देशों की परिस्थितियों के भ्रनुसार “साम्यवादी 
कार्य क्रस' को निर्धारित करना है। यदि देश परतन्त्र होता है तो साम्यवादी अन्य 
दलों के साथ मिलकर स्वतन्त्रता के संघर्ष में पुरा भाग लेते हैं । यदि देश स्वतन्त्र है तो 
वे चुनाव लड़कर बहुमत प्राप्त करने तथा राजनीतिक सत्ता हथियाने का प्रयत्न करते 
हैं। हर हालत में साम्यवादियों का लक्ष्य क्रान्ति करके सर्वहारा की अधिनायकता 
(Dictatorship of Proletariat) स्थापित करना और पूंजीवाद का feta करना 


होता है । 


राज्यविषयक सिद्धान्त 


माक्स तथा एंगल्ज ने राज्य के विषय में अपने सिद्धान्त का बहुत ही कम , 


विवेचन किया है। इस सम्बन्ध में पहला प्रश्‍न इसके आदिम रूप का है । मानव-समाज 
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की आरम्भिक दशा “आदिम साम्यवाद' (Primitive Communism) की अवस्था 
थी । मार्क्स के साथी एंगल्ज के मतानुसार इस दशा में मनुष्यों के आपसी विवादों का 
निर्णय करने के लिए, सार्वजनिक व्यवस्था और शान्ति की तथा जलपूर्ति की व्यवस्था 
को बनाए रखने के लिए राज्य की संस्था बनी हुई थी । किन्तु कुछ अन्य स्थलों पर 
एंगल्ज ने राज्य की सत्ता को अस्वीकार भी किया है । इस प्रकार परस्पर-विरोधी मत 
प्रतिपादित करते हुए भी एंगल्ज यह कहीं नहीं वताता है कि राज्य ने विशेष वर्ग का 
प्रभुत्व स्थापित करने वाले एक अत्याचारपूर्ण परोपजीवी (Parasite) शासन का रूप 
किस प्रकार प्रारम्भ किया । 
राज्य का उद्देश्य और स्वरूप--मजदूरों के शोषण का साधन--इस विषय में 
भाक्स का मत राजनीतिशास्त्र के अन्य विचारकों से विलकुल भिन्न है । अरस्तू ने कहा 
था कि राज्य का उद्देश्य मनुष्य के जीवन को उत्तम बनाना तथा पूर्ण रूप से विकसित 
करना है, राज्य की सत्ता इसलिए है कि उसमें प्रत्येक व्यक्ति स्वतन्त्रतापुर्वक अपना 
उच्चतम विकास कर सके । यह सबके सहयोग से सामान्य हित के कार्य करने वाला 
समुदाय है । किन्तु मार्क्स इसके सर्वथा विपरीत यह मानता है कि राज्य शासक वर्ग के 
हितों को सुरक्षित बनाए रखने का तथा अन्य वर्गों के शोषण करने का साधन है । 
वर्तमान पूंजीवादी व्यवस्था में राज्य पूंजीपतियों का संगठन है, इसका उद्देश्य 
मजद्र वर्ग का शोषण करना है, इस उद्देश्य की पूर्ति के लिए यह अपनी सम्पत्ति एवं 
हितों की sll की दृष्टि से कानूनों का निर्माण करता है । कम्यूनिस्ट घोषणापत्र में राज्य 
को 'पूजीपतियों की कार्यकारिणी समिति! (Executive Committee of Bourgeoise) 
लाह राथा है। माक्स के मतानुसार राज्य का मौलिक उद्देश्य शासक वर्ग के हितों का 
सरक्षण और अन्य वर्गों का उत्पीड़न, श्रत्याचार एवं दमन करना है ।1 
ही राज्यविषयक सिद्धान्त की विशेषताएँ--मार्क्स के राज्यविषयक सिद्धान्त की 
कई विशेषताएँ उल्लेखनीय हैं । ये निम्नलिखित हैं--- 
३ हे 2 वर्ग-संघर्षं का परिणाम--पहली विज्षेषता इसका वर्ग-संघर्ष के सिद्धान्त 
1हरा सम्बर है इस वर्ग-संघर्ष के गन जो सह 
अलतत है तर kee व अनुसार समाज में सदैव a 
दुसरे वर्ग का दमन करता रहता है । ७३९५ ल 01005 
२) मजदूरों का शोषण-- > है 
हा न ह is ey Ss यह सूचित करती है कि 
समाधान कभी नहीं हो सकता है। अत: गिरा = ae 3 bate a ee Hy 
करते gi इसका विध्वंस करना होना ae 1 उद्देश्य राज्य के साथ निरन्तर संघर्ष 
९ ह्ए | 
ङ (३) पाशविक शक्ति पर आधारित-_तीसरी विशेषता यह है कि यह राज्य 
आधार पादाविक शक्ति को मानता है, इसका स्वाभाविक पणात उह है कि इसको 
> Sa ट्‌ 
समाप्ति के लिए बल के प्रयोग को आवश्यक माना जाए, अतः वर्तमान पँजीवादी-राज्य 
का उन्मूलन करने के लिए कान्ति और हिंसा की आवश्यकता स्वत:सिद्ध है | 


I. “State is nothing more th ine fi 
“one class by another.” र Radar ore अ डर ह 
—Marx. 
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(४) पूँजीपतियों के हितों की रक्षा-चौथी विज्ञेषता राज्य के दमन[त्मक श्रोर 
दण्डात्मक पहलू पर बल देना हे । इस सिद्धान्त के अनुसार राज्य का प्रधान कार्य पंजीपति 
वर्ग के हितों को शक्ति द्वारा सुरक्षित बनाना है; अतः राज्य इस वर्ग को क्षति पहुँचाने 
वाले सभी कार्यों का दमन करता है । इससे मार्क्स ने यह परिणाम निकाला कि राज्य का 
प्रधान कार्य जनता का कल्याण करना नहीं, किन्तु उसका दमन करना हि] 

(५) राज्य का लुप्त होना--पाँचवीं विशेषता भविष्य में राज्य को संस्था का 
समाप्त हो जाना हे । 

राज्यविषयक सिद्धान्त की ्रालोचना--मार्क्स के राज्य के उपर्युक्त सिद्धान्त में 
कई गम्भीर दोष है 

(१) राज्य शोषण का नहीं, नेतिक विकास का साधन हुँ-माक्सं राज्य के 
स्वाभाविक और वास्तविक स्वरूप के स्थान पर उसका एकांगी, दूषित तथा विकृत 
दृष्टिकोण उपस्थित करता हे । राज्य का प्रधान कार्य मनुष्य के उत्तम जीवन को बिताने 
के लिए उपयुक्त परिस्थितियाँ उत्पन्न करना है, वह यह कार्य विदेशी शत्रुओं के आक्रमणों 
से सुरक्षा प्रदान करके तथा देश में भीतरी शान्ति की व्यवस्था उत्पन्न करके करता है। 
किन्तु माक्स राज्य के मौलिक एवं प्रधान कार्यों की उपेक्षा करते हुए उसके दमनात्मक 
कार्यों को अनावश्यक महत्व प्रदान करता है | सभी राज्य सदैव साधारण जनता के हितों 
का शोषण करते हैं, इस सिद्धान्त को सार्वभौम रूप से सत्य नहीं माना जा सकता है। 
प्राचीन एवं मध्यकाल के इतिहास में जनता के कल्याण को सर्वोपरि रखने वाले राजाओं 
और राज्यों की. कमी नहीं रही है । 

(२) राज्य का ग्राधार शक्ति नहीं हे--ग्रीन तथा अन्य आदर्शवादी विचारकों 
ने इस बात को भली-भाँति प्रमाणित किया है कि राज्य पाशविक शक्ति पर नहीं टिका 
हुआ है। उसका आधार बल नहीं, किन्तु जनता की इच्छा है (Will, not force, is the 
basis of the State) | 

(३) राज्य द्वारा कल्याणकारी कार्य करना--मार्क्स ने अपना सिद्धान्त एक 
शताव्दी पूर्व बनाया था, इसके बाद का इतिहास उसकी धारणा को पुष्ट नहीं करता | | 
उसके मतानुसार पूँजीवादी देशों में पूजीपति अपनी स्वार्थसिद्धि के लिए मजदूरों तथा 
जनता को लाभ पहुँचाने वाले कानून नहीं बनने देते हैं । किन्तु पिछले सौ वर्षा में लग3 
भग सभी औद्योगिक देशों--इंगलंण्ड, फ्रांस, जर्मनी, सं०रा०अमेरिका आदि में मजदूरों 
को दशा में क्रान्तिकारी परिवर्तन लाने वाले कानून राज्य द्वारा बनाए गए हें | अब सर्वत्र 
कल्याणकारी राज्य (Welfare State) का विचार स्वीकार किया जाने लगा हे । 
fared ने लिखा है कि यह सिद्ध करना कि राज्य केवल शोषण का एजेण्ट है, एक 
क्रान्तिकारी अल्पमत का प्रचार मात्र है। ये सब तथ्य मावस के इस कथन को मिथ्या सिद्ध 
करते हैं कि राज्य पूंजीपतियों द्वारा निधन जनता के शोषण का प्रधान साधन हैं । इस 
समय राज्य वस्तुतः इनके उत्थान और कल्याण का प्रमुख साधन बने हुए all 


1. ‘The theory that states are merely agents of exploitation is 


essentially the propaganda of a revolutionary minority.” —Sabine. 
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(४) पूँजीवादी राज्यों का शान्तिपूर्ण उपायों से साम्यवादी राज्य बनना-- 
मासं का यह कथन भी सत्य नहीं है कि क्रान्ति के बिना वर्तमान पूँजीवादी राज्य में 
परिवर्तेन नहीं हो सकता है ; पूँजीवादी राज्य के विध्वंस और समाजवादी राज्य की 
स्थापना का एकमात्र साधन हिसात्मक उपायों का अवलम्वन है । इंगलैण्ड, अमेरिका तथा 
भारत जैसे लोकतन्त्रीय परम्परा वाले देशों में शान्तिपूर्ण और वैध उपायों से पूँजीवादी 
राज्य समाजवादी राज्य में परिणत हो रहे हैं। भारत में कांग्रेसी सरकार ने जमींदारी 
उन्मूलन आदि के कानून बनाकर जमींदार वर्ग की समाप्ति बड़ी शान्तिपूर्ण रीति से की 
है। विनोबा भावे ने भूदान आन्दोलन द्वारा भारत की भूमि-व्यवस्था में एक महान्‌ 
क्रान्ति की है। सं० रा० अमेरिका में राष्ट्रपति जैक्सन ने इसी प्रकार के परिवर्तन किए, 
१६३० की मन्दी के बाद राष्ट्रपति रूजवेल्ट ने अपनी “नवीन व्यवस्था' (New Deal) 
वारा महान्‌ परिवर्तन किए । इंगलँण्ड में १८३२ के सुधार कानून से शासन-सत्ता 
जमींदार वर्ग के हाथ से निकलकर मध्यमवर्ग के हाथ में आ गई, इसने वहाँ सुधार के 
कानूनों की लम्बी परम्परा का श्रीगणेश किया । ये सब उदाहरण मार्क्स के इस मत का 
खण्डन करते हैं कि समाज में परिवर्तन का एकमात्र उपाय क्रान्ति है । ये उदाहरण इस 
बात को सिद्ध करते हैं कि पूंजीवादी राज्य को शान्तिपूर्ण बेध उपायों से समाजवादी 
राज्य में परिवर्तित किया जा सकता हूँ। 

(५) ग्राधुनिक राज्य मजदूरों के शत्रु नहीं, अपितु मित्र हैं--माक्स ने राज्य को 
पूंजीपतियों की संस्था तथा मजदूरों का शोषण करने वाला शत्रु माना है, किन्तु पिछली 
आधी शताब्दी में सभी तथाकथित पूँजीवादी राज्यों ने कल्याणकारी राज्य (Welfare 
State) का विचार मान लिया है। श्रमिकों की दशा सुधारने, काम के घण्टों को नियन्त्रित 
करने, न्यूनतम मजदूरी निर्धारित करने, बेकारी, बीमारी, बुढ़ापे की दशा में उनको 
सहायता करने के लिए प्रायः सभी प्रगतिशील राज्य विभिन्न प्रकार के कानून बना रहे 
हैं, इससे यह स्पष्ट है कि ग्राजकल राज्य मजदूरों का शत्रु नहीं, afta उनके सर्वागीण 
कल्याण का प्रधान साधन TAT EAT हे । E 

0 क की 
ति ba आदर्श अवस्था की कल्पना करता है 
का उपभोग करेगा। उत्पादन के ता क Le us Cae 
अपनी शक्ति के अनुसार काम करेंगे, उन्हें a a ait आवश्यकतानस र ह ग a a 

दी जाएँगी । यह राज्यहीन और वग नी कक. ag Se 
वस्तुतः यह स्थिति माक्स क ys प mn 

परिणाम है । वह साला को सत्तारूढ़ प्रबल वर्ग Be ps oe 

ठ । द्वारा निर्वेल वर्ग के शोषण का साधन 

समझता है। उसके मतानुसार राज्य की उपयोगिता शासक वर्ग के विशेषाधिकारों की 

RN ge ली में वर्ग बने रहेंगे, तब तक एक विशेष वर्ग की सत्ता 

ह नी रहेगी । किन्तु सहारा ad की अधिनायकता हो जाते 

पर पूंजीपतियों के वर्ग का उन्मूलन हो जाएगा और वर्गहीत समाज a ee होगी । 

कोई विशेष वर्ग न रहने के कारण उसकी सत्ता को बनाए रखने वाले राज्य की भी 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


4 
कल 


RR 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
काल माक्स १०% 


आवश्यकता या उपयोगिता न रह जाएगी । अतः राज्य की व्यवस्था स्वयमेव लुप्त हो 
जाएगी । एंगल्ज ने लिखा है कि “वह युग ग्राने वाला हे जब राज्य संग्रहालयों में रखी: 
जाने योग्य प्राचीन वस्तुओ--चर्ख या कांसे के Heels की भांति भ्रतीत काल की 
दस्तु बन जाएगी । 

किन्तु मार्क्स और एंगल्ज की यह भविष्यवाणी पूर्ण रूप से मिथ्या सिद्ध हुई है ॥ 
रूस में साम्यवादी क्रान्ति हुए ६० से भी अधिक वर्ष हो चुके हैं किन्तु वहाँ राज्य निरन्तर 
प्रवल होता चला जा रहा है । उसकी विलुप्त होने और अतीत की वस्तु बत जाने की 
कोई आशा नहीं है । वस्तुत: सत्ता में कुछ ऐसा आकर्षण होता है कि जो उसे एक बार पा 
लेता है वह उसे कभी नहीं छोड़ना चाहता हे, सदा उसके साथ चिपका रहना चाहता है । 
लास्की ने यह्‌ ठीक ही लिखा है कि शक्ति के मद का दुष्प्रभाव प्रसिद्ध ही है और यह 
मानना बहुत कठिन है कि साम्यवादी इसके प्रभाव से मुक्‍त रहेंगे। रूस और चीन जैसे 
साम्यवादी देशों में राज्य के समाप्त होने के कोई लक्षण नहीं प्रतीत होते हैं, इस दशा में 
माक्स का यह विचार बिलकुल भ्रान्तिपुर्ण प्रतीत होता है कि राज्य की व्यवस्था का अन्त 
अवश्यम्भावी है और इसका इस धरती से बिलकुल लोप हो जाएगा । 

माक्‍सं की देन--मार्क्स राजनीतिशास्त्र के क्षेत्र में अपनी कई विशिष्ट देतों 
के कारण अमर तथा चिरस्मरणीय है । उसकी प्रमुख देने निम्नलिखित हैं--- 

(१) दार्शनिक रूप देना--वह वैज्ञानिक समाजवाद और साम्यवाद की 
विचारधारराश्रों का प्रवर्तक और प्रबलतम समर्थक हे । उससे पहले यह विचारधारा 
राज्य के विरुद्ध षड्यन्त्र मात्र माना जाता था, माक्स ने इसे दर्शन बनाया, निश्चित दिशा 
प्रदान की 1 

(२) इतिहास की आथिक व्याख्या (Economic Interpretation of 
History) का सिद्धान्त सामाजिक अध्ययन के क्षेत्र में उसकी बड़ी देन थो । एकांगी 
तथा दोषपूर्ण होते हुए भी इस सिद्धान्त ने तत्कालीन विचारधारा पर गहरा प्रभाव 
डाला । ४ 

(३) सम्भवतः माक्स की सबसे बड़ी देन उसका समाजवादी एवं आथिक 
श्रान्दोलन को नेतृत्व प्रदान करना हे। उसने पूंजीवाद का सैद्धान्तिक विवेचन ही नहीं 
किया, अपितु मजदूरों के आन्दोलन को संगठित किया, इसके लिए प्रथम अन्तराष्ट्रीय 
मजदूर संघ का निर्माण किया | माक्‍सं के वर्ग-संघर्ष के सिद्धान्त ने श्रमिकों को दो बातों 
का ज्ञान कराया-- 

(क) पूंजीवाद का पतन तथा उनकी विजय अनिवार्य है। (ख) उनका कल्याण 
पूँजीवाद का प्रबल विरोध करने में है । इन दोनों बातों ने मार्क्स के श्रमिक आन्दोलन 
को मजदूरों में लोकप्रिय बनाया, इसे पूंजीवाद के विरुद्ध संघर्ष करने की प्रबल प्रेरणा 
तथा अजस्र शक्ति प्रदान की है । मार्क्स से पहले समाजवाद पुस्तकों तक ही सीमित था, 


उसने इसे जन-आन्दोलन बनाया । 


|. “He found Socialism a conspiracy and let it a movement. 
Through him it acquired a philosophy and direction.” ; 
—Louis Washerman. 
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मार्क्स का मूल्यांकन--मार्क्स की महत्ता के सम्बन्ध में दो परस्पर-विरोध्षी 
दृष्टिकोण हैं : पहला दृष्टिकोण उसके प्रशंसकों और भक्तों का है, वे उसे देवता या 
भगवान्‌ का अवतार मानते हैं। दूसरा दृष्टिकोण उसके आलोचकों तथा पूँजीपतियों का 
है, उनके मतानुसार वह शैतान या राक्षस है । किन्तु इन दोनों दृष्किणों में मतभेद 
होते हुए भी उसके महत्व के सम्बन्ध में एक वात निविवाद रूप से कही जा सकती है कि 
उसने विश्व पर अमिट प्रभाव डाला है। मार्क्स के सिद्धान्तों की कितनी ही आलोचना 
क्यों न की जाए, किन्तु इससे इनकार नहीं किया जा सकता है कि संसार के अधिकांश 
देशों पर उसकी समाजवादी विचारधारा ने गहरा असर डाला है; इस समय विश्व की 
एक अरब के लगभग जनता प्रत्यक्ष रूप से मार्क्स के सिद्धान्तों का अनुसरण करने वाले 
साम्यवादी राज्यों में निवास करती है । ग्रे ने माक्स के सम्वन्ध में लिखा है कि “उसके 
ग्रन्थो में अत्यधिक नी रसता है, उसके सिद्धान्तों में बड़ी गड़बड़ी और स्वाभाविक anc: 
विरोध है, उसके स्वभाव और चरित्र में ऐसे दोष हैं जो उसे जनता का वीर नायक 
बनने में समर्थ नहीं बनाते हैं; किन्तु इन सव कमियों के होते हुए भी यह बात निविवाद 
है कि मार्क्स उन्नीसवीं शताब्दी का अधिकतम प्रभावशाली व्यक्ति हैं ।” वेपर के 
मतानुसार, “अपने सन्देश के प्रभाव की, अपनी शिक्षाओं द्वारा दी जाने वाली प्रेरणा की 
तथा भावी विकास पर डाले जाने वाले प्रभाव की दृष्टि से मार्क्स का स्थान विश्व में 
राजनीतिक चिन्तन करने वाले आचार्यों के किसी भी समूह में पूर्णरूप से सुरक्षित हूँ ।”1 
मार्क्स के प्रभाव का इससे वढ़कर और क्या प्रमाण हो सकता हे कि इस समय विश्‍व 
की एक-तिहाई जनता शोषित एवं निर्धनता के कष्टों से पीड़ित मानवता को मुक्ति 
दिलाने वाले मसीहा और भगवान्‌ के रूप में उसकी उपासना करती हे एवं उसके 
कट्टर विरोधी भी उसे विशव का एक अत्यन्त प्रभावशाली विचारक और दार्शनिक 
स्वीकार करते हैं | 


सारांश 


, काले मार्क्स के सिद्धान्तो को मार्क्सवाद या वैज्ञानिक समाजवाद (Scientific 
Socialism) का नाम दिया जाता है । उसके प्रमुख सिद्धान्त निम्नलिखित हैं--- 


मार्क्स के प्रमुख सिद्धान्त 


१, इन्द्वात्मक भौतिकवाद (Dialectic Materialism )—मावसँ के मतानुसार 
इस सृष्टि का एकमात्र मुल तत्व जड़ प्रकृति या भत (matter) है । जड़ प्रकृति की पाँच 
विशेषता ऐं हैं-गतिशीलता, परिवर्तनशीलता, सम्वद्धता, विरोधी तत्वों का संगम तथा 
आन्तरिक असंगतियां। सृष्ट में सर्वत्र परिवर्तन scape प्रक्रिया से होते हें । इसके तीन 

RSME SRS र, 


ce 8 न 
rts 1. “For the power of his message and for his influence upon 
the future movement of Communism Marx can be sure of his place in 


any collection of the world’s great masters of political thought.” 
—Wayper, Political Thought, p. 125. 
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अंग--वाद (Thesis), प्रतिवाद (Antithesis) ओर संवाद (Synthesis) हैं। यह 
` वात पौधे के दन्द्वात्मक विकास से स्पष्ट हो जाती है। 

२. इतिहास को भौतिकतावादी व्याख्या या ग्राथिक नियतिवाद (Eco- 
nomic interpretation of History : Economic Determinism)—-मक्सँ के 
मतानुसार मानव-इतिहास में सभी-परिवतेन भौतिक अथवा आथिक कारणों से होते हैं। 
समाज मे आरम्भ से आथिक उत्पादन के आधार पर दो वर्ग चले आ बे (ल ६ 
(क) उत्पादन के साधनों (Means of production) पर स्वामित्व रखने वाला और 
समाज के निर्धन व्यक्तियों से लाभ उठाने वाला शोषक वर्ग । (ख) उत्पादन के 
साधनों से वंचित शोषित सर्वहारा वर्ग (Proletariat) | 

मानव-समाज के इतिहास को आथिक उत्पादन के साधनों के आधार पर पाँच 
युगों में बाँटा जा सकता है-- 

पहला आदिम साम्यवादी युग (Primitive Communist) वर्गहीन था, किन्तु 
इसके वाद दास पद्धति, सामन्त पद्धति और पूँजीपति पद्धति के युगों में समाज में शोषक 
व शोषित वर्ग का निरन्तर संघर्ष होता रहा हे । पाँचवें साम्यवादी युग में शोषण करने 
वाले पूँजीपति वर्ग का विध्वंस होने पर वर्ग-संघर्ष की समाप्ति हो जाएगी और श्रमजीवी 
वर्ग की अधिनायकता (Dictatorship of the Proletariat) स्थापित हो जाएगी | 

दोष--(१) आथिक उत्पादन पर अधिक बल देने के कारण यह एकांगी 
सिद्धान्त है। (२) यह इतिहास में संयोगवश होने वाली घटनाओं के प्रभाव की उपेक्षा 
करता है। (३) यह भ्रान्तिपूर्ण रीति से आथिक कारणों को राजनीतिक शक्ति व सत्ता 
का मूल मान लेता है। (४) यह ऐतिहासिक ्पा रवतेनो की व्याख्या पूरी तरह से नहीं 
करता है । (५) यह सिद्धान्त इतिहास के गम्भीर वैज्ञानिक अध्ययन पर आधारित 
नहीं है। 

३. वगं-संघषं (Class 9४7५९४।९)-माक्तं के मतानुसार इतिहास में सदैव 
शोषक और शोषित वर्गे में निरन्तर संघर्ष चलता रहा है। इस समय पूँजीपतियों और 
मजदूरों में यह संघर्ष चल रहा है; इसमें पूंजीवाद का पतन व मजदूरों को विजय 
निश्चित है। 

दोष--(१) यह संघर्ष के तत्व पर आवश्यकता से अधिक बल देता है । 
(२) मास के वर्ग की परिभाषा बड़ी अस्पष्ट व दोषपूर्ण है । (३) समाज में दो वर्गों 
के अतिरिक्त एक बड़ी संख्या मध्यमवर्ग के लोगों की है। (४) यह सिद्धान्त अति- 
शयोक्तिपुणं है । (५) मार्क्स की पूंजीवाद के विनाश की भविष्यवाणी भी सत्य नहीं 

‘fae हुई है । (६) माक्स की वर्गहीत समाज की स्थापना होने की कल्पना भ्रान्ति: 
` पूणं है। 

४. पूंजीवाद (Capitalism) का सिद्धान्त तथा विशेषताएँ माक्स के 
मतानुसार इसकी (१) पहली विशेषता मुनाफे की दृष्टि से उत्पादन है। (२) यह मन्दी 
आदि के भीषण आथिक संकट पैदा करता है । (३) यह साम्राज्यवाद को जन्म देता है। 
(४) पूँजीवाद का अधिक विकास होने पर पूँजीपति अधिक धनी तथा निर्धन और 
अधिक गरीब होते चले जाएंगे | (५) मध्यमवर्ग का लोप हो जाएगा । (६) पूंजी शनेः- 
शर्ते: मुट्ठी-भर लोगों के हाथों में केन्द्रित हो जाएगी। (७) पूंजीवाद का विध्वंस 
अवश्यम्भावी है । 

दोष--माक्सँ ने समाज को पूंजीपति व सर्वहारा नामक दो वाँ में ated हुए 
मध्यमवर्ग के लुप्त होने और श्रमिक वर्ग की संख्या बढ़ते की कल्पना की थी, किन्तु 
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श्रमिक वर्ग की संख्या घट रही है और मध्यमवर्ग की संख्या वढ रही है । (२) मजदूरों 
की दशा में निरन्तर सुधार हो रहा है। (३) पूंजीवाद के विकास के साथ पूँजी मुट्ठी- 
भर पूंजीपतियों के हाथ में केन्द्रित नहीं हुई हे । (४) माक्स द्वारा पूँजीवाद के विध्वंस 
को भविष्यवाणी सौ वर्ष से अधिक समय बीत जाने पर भी सत्य नहीं सिद्ध हुई है। 

५. श्रतिरिक्त मूल्य (Surplus Value) का सिद्धान्त--मार्क्स के मतानुसार 
मिल-मालिक मजदूर से बहुत अधिक समय तक काम लेता है और उसे इस समय में 
उत्पन्न किए गए माल के मुल्य का बहुत थोड़ा अंश मजदूरी के रूप में देता है, शेष वह 
स्वयमेव हडप लेता है। यही अतिरिक्त मुल्य है । यह सिद्धान्त निम्नलिखित कारणों से 
दोषपूर्ण है---(१) वस्तु के मूल्य के निर्धारण का एकमात्र मूल तत्व मजदूर का श्रम नहीं 
है, किन्तु पूँजीपति की पूंजी, मशीनें, कच्चा माल, उसका पुरुषार्थ और प्रवन्धपटुता भी 
है। (२) पूँजीपति को श्रमिक की मजदूरी के अतिरिक्त अन्य बहुत सी बातों के लिए भी 
धनराशि व्यय करनी पड़ती है। 


६. साम्यवादी दल का संगठन तथा कार्य क्रम--मार्क्स ने दस विन्दुओ पर 
आधारित संगठन (Fo १००) और कार्यक्रम सफल बनाने हेतु चार बातों (Fo १०१) पर 
बल दिया था। 


Te ७. राज्यविषयक सिद्धान्त--मार्क्स के मतानुसार वर्तमान राज्य शासक वर्ग 
के हितों को सुरक्षित बनाने और अन्य वर्गों के शोषण का साधन है । पूँजीवादी व्यवस्था 
में राज्य पूँजीपतियों का संगठन है । यह सदैव मजदूरों का शोषण करता है, पाशविक 
शक्ति पर आधारित है । अतः इसकी समाप्ति बल-प्रयोग से ही की जा सकती है । 
भविष्य में वर्गहीन समाज की स्थापना होने पर विशेष वर्ग के हितों का पोषण करने वाले 
राज्य की संस्था समाप्त हो जाएगी । 


दोष--(१) मार्क्स का राज्यविपयक दृष्टिकोण एकांगी, दूषित तथा विकृत है । 
(२) राज्य विषयक मार्क्सवादी धारणा इतिहास से पुष्ट नहीं होती है। (३) राज्य की 
सस्था का रूस GT साम्यवादी राज्यों में आधी शताब्दी से अधिक समय बीत जाने 
पर अभी तक if अन्त नहीं हुआ है और भविष्य में भी इसकी समाप्त होने की कोई 
सम्भावना नहीं है। 


प्रश्‍न 


(१) दृन्दात्मक भौतिकवाद से आप क्या समभे हैं ? ग्राथिक नियतिवाद तथा वर्ग-संघर्ष 
सम्वन्धी माक्‍सं के सिद्धान्तो का आलोचनात्मक परीक्षण कीजिए । 

(२) 'पूंजीवादी” राज्य और 'वर्ग-संघर्ष' के विषय में माक्स के ce 
परीक्षण कीजिए | (राजस्थान, १९५०); 

(३) “मार्क्स के विचार को स्वीकृत अथवा अस्वीकृत किया जा सकता है किन्तु वास्तविकता ; 
यह्‌ है कि जब तक वर्ग-शोषण एवं ग्रन्धविशवास हैं, तव तक दाली का श्रौचित्य वना 

रहेगा 1? इसकी विवेचना कीजिए। (राजस्थान, १९७५) 

) माक्स के द्वन्द्वात्मक भौतिकवाद का ग्रालोचनात्मक परिचय दीजिए । क. 

(४) इतिहास की भोतिकवादी या ग्राथिक व्याख्या अथवा ग्राथिक नियतिवाद के सिद्धान्त 
का परिचय देते हुए इसकी आलोचना कीजिए । 

(५) वर्ग-संघषं का क्या भ्रभिप्राय है ? इसकी क्या आलोचना की जाती है ? 
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(६) मार्क्स के मतानुसार पूंजीवाद का स्वरूप स्पष्ट कीजिए 
तुसार पू र । इस सिद्धान्त की 

गि श्रालोचना 
(७) “ग्रतिरिक्त मूल्य उन दो मूल्यों का अन्तर है जिसे मजदुर अदा करता है और जिसे 

वह वास्तव मे पाता है ।” मार्क्स के इस कथन से श्राप कहाँ तक सहमत हैं ? 

हँ? 
(राजस्थान, १६७७ 
=) श्रतिरिक्त मूल्य के सिद्धान्त का ्रालोचनात्मक परिचय दीजिए । 
€) मार्क्स के राज्यविपयक सिद्धान्त का विवेचन कीजिए । 
०) मार्क्स की राजनीतिशास्त्र को क्या देन है ? उसके प्रभाव का मूल्यांकन कीजिए | 
if 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


पाँचवाँ अध्याय 


महात्मा गांधी [१८६९-१९४८ So | 


गांधीवाद--महात्मा गांधी ने न केवल भारत के राजनीतिक क्षेत्र में विलक्षण 
कार्य किया, अपितु संसार के राजनीतिक चिन्तन में बड़ी क्रान्तिकारी मौलिक देन दी। 
गांधी जी द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों को गांधीवाद का नाम दिया जाता है । गांधी जी 
ने प्लेटो, अरस्तू या मार्क्स की भाँति क्रमबद्ध या व्यवस्थित रूप से किन्हीं विशेष 
सिद्धान्तों की विवेचना नहीं की, अपितु अपने सामने आने वाली समस्याओं के समाधान 
के लिए उस समय की परिस्थितियों के अनुसार चिन्तन किया, अपने विचार प्रकट किए 
तथा लेख लिखे । इस कारण विभिन्‍न अवसरों पर प्रकट किए गए उनके विचारों में 
कुछ विरोध भी मिलता है, अतः गांधीवाद कोई सुव्यवस्थित दर्शन नहीं है। यहाँ पहले 
उनके जीवन का संक्षिप्त परिचय देने के बाद उनके सिद्धान्तों का वर्णन किया जाएगा । 
जीवनी--महात्मा गांधी का जन्म २ अक्टूबर १८६६ को पोरवन्दर ( सौराष्ट्र) 
के एक वैष्णव वैश्य कुल में हुआ । उनकी माता अत्यन्त श्रद्धालु, ब्रत, पूजा-पाठ ओर 
धार्मिक अनुष्ठान करने वाली थी । उन पर अपनी माता की धर्मनिष्ठा का बड़ा प्रभाव 
पड़ा । इसके अतिरिक्त बचपन में प्रह्माद आदि की धार्मिक कथाओं के सुनने तथा. 
धार्मिक नाटकों के देखते का भी उन पर गहरा असर पड़ा | सत्य हरिश्चन्द्र' नाटक ने 
उन पर बड़ा प्रभाव डाला था। यही कारण था कि जब उनके स्कूल में एक बार 
इंस्पैक्टर महोदय निरीक्षण के लिए पधारे तथा उनके शिक्षक ने गांधी जी को दूसरे 
विद्यार्थियों की नकल करने का इशारा किया तो गांधी जी उसे नहीं समझे और नकल 
नहीं की । स्कूल में कुसंगति में पड़ जाने के कारण उन्होंने माँस खाना, तम्बाकू पीना, 
चोरी करना तथा झूठ बोलना शुरू किया । किन्तु बाद में अपनी भूल समझ में आते 
पर उन्हें बड़ी ग्लानि हुई, उन्होंने आत्महत्या तक का प्रयत्न किया । पिताजी के आगे 
उन्होंने सभी अपराध स्वीकार किए; सत्यनिष्ठा उनके जीवन का AAA बन गई। 
१५५७ में मैट्रिक की परीक्षा उत्तीर्ण करने के बाद अगले वर्ष वे बेरिस्टरी के अध्ययन 
के लिए लन्दन गए । विलायत जाने से पहले माताजी के सम्मुख उन्होंने शपथ ली कि “मैं 
तीन वस्तुओं--मद्य, A तथा ना री--का सेवन नहीं करूँगा 1” 
विलायत में इस शपथ ने, सत्यनिष्ठा ने, सादे जीवन तथा आस्तिकता ने सभी 
प्रकार के प्रलोभनों से उनकी रक्षा की । यहाँ पर रहते हुए उन्होंने वाइबल का अध्ययन 
किया, इसके न्यू टैस्टामेण्ट में अहिसा का प्रतिपादन करते हुए ईसा द्वारा पर्वत पर दिए 
गए प्रवचन (Sermon on the Mount) का उन पर गहरा प्रभाव पड़ा । गीता का 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
महात्मा गांधी | ११ 


परिचय उन्हें सर्वप्रथम एडविन आर्नाल्ड के इस ग्रन्थ के अनुवाद "स्वर्गीय संगीत” ( Song; 
Celestial) से मिला । वे इस पर मुग्ध हो गए । गीता उनके जीवन की मार्गदशिका- 
बन गई। १० जून १८९० को दो वर्ष के परिश्रम और अध्ययन के वाद उन्हें बैरिस्टरी 
की उपाधि मिली, वे १ २ जून को स्वदेश के लिए रवाना हो गए। 

विलायत से लौटने के बाद पहले राजकोट में तथा इसके बाद वम्वई हाईकोर्ट 
में उन्होंने वकालत की, किन्तु बम्बई का व्यय अधिक होने के कारण वे पुनः राजकोट 
लौट आए | यहाँ पोरबन्दर की एक फर्म ने अपना मुकदमा लड़ने के लिए गांधी जी को 
एक वर्ष के लिए १८९३ में दक्षिणी अफ्रीका भेजा । गांधी जी अपने जीवन के अगले 
२१ वर्ष तक (१८९३-१९१ ४) मुख्य रूप से यहीं रहे । इसी समय उनके मौलिक: 
सिद्धान्तों--निःशस्त्र प्रति रोध (Passive Resistance) एवं सत्याग्रह की पद्धति काः 
आविष्कार एवं प्रयोग हुआ । १८६४ में आपसी समझोते द्वारा उपर्युक्त मुकदमे का. 
निपटारा हो गया । 

इस बीच में गांधी जी को दक्षिणी अफ्रीका में रहते हुए वहाँ की समस्याओं की- 
तथा सरकारी नीति की बड़ी अच्छी जानकारी हो गई थी। वे मुकदमा समाप्त होने के 
बाद कुछ समय के लिए भारत आना चाहते थे । इसी समय उन्होंने समाचारपत्रों में यह 
पढ़ा कि नेटाल सरकार भारतीयों को मताधिकार से वंचित करने के लिए एक कानून 
बनाने वाली है । गांधी जी ने समाचार पढ़ते ही भारत लौटने का विचार छोड़ fear 
और इस विषय में आन्दोलन चलाने के लिए 'नेटाल इण्डियन कांग्रेस” की स्थापना को । 

दक्षिण अफ्रीका में रहते हुए गांधी जी ने अपने सिद्धान्तों का विकास और प्रयोग- 
किया । अपने आदर्शो और सिद्धान्तों को क्रियात्मक रूप देने के लिए डरवन से कुछ मील: 
की दूरी पर उन्होंने एक आदर्श कृषि बस्ती स्थापित की । यह उनका पहला आश्रम 
था, यहाँ प्रत्येक आश्रमवासी को अपने हाथ से सब काम करते हुए व्यक्तिगत श्रम और 
सहयोग के आधार पर काम करना TEM ATL १६०६ तथा १६०७ में ट्रांसवाल की: 
सरकार ने वहाँ पर भारतीयों का प्रवेश रोकने के लिए कुछ कानून बनाए । गांधी जी: 
ने इन कानूनों के विरुद्ध एक आन्दोलन का संचालन तथा नेतृत्व किया, इस आन्दोलन - 
के लिए 'सत्याग्रह' के नाम का आविष्कार किया गया । अन्त में, १९ १४ में दक्षिण 
अफ्रीका की सरकार ने भारतीयों के विरुद्ध बनाए गए अधिकांश कानूनों को रह किया,. 
सत्याग्रह में सफलता पाने के बाद गांधी जी भारत लोट आए | भारत में अगले ३३ वर्ष- 
तक (१६१४-१९४८ ) गांधी जी भारत के स्वातन्त्र्य संग्राम में एवं जन-क्रल्याण के- 
कार्यों में लगे रहे । 

भारत आकर उन्होंने १९१५ में अहमदाबाद में साबरमती नदी के तट पर 
अपना एक आश्रम स्थापित किया, प्रथम विश्वयुद्ध में भारतीयों को अंग्रेजों की सहायता - 
करने के लिए प्रेरित किया । १९१७ में, भारत में सर्वप्रथम उन्होंने बिहार के चम्पारनः 
जिले में अपने सत्याग्रह का पहला सफल प्रयोग नील की खेती करने वाले भारतीय" 
कृषकों पर गोरों द्वारा किए जाने वाले अत्याचारों के विरुद्ध किया । १९१९ में गांधी 
जी ने नागरिकों की मौलिक स्वतन्त्रताएँ छीनने वाले रौलट एक्ट का शान्तिपूर्ण प्रति-- 
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-के विरुद्ध सारे देश में हड़तालें की गई । १३ अग्रैल को अमृतसर में जलियांवाला बाग 
"का हत्याकाण्ड हुआ | इससे देश में ब्रिटिश सरकार के अत्याचारों के विरुद्ध तीब् रोप 
उत्पन्न हुआ । देश की सबसे बड़ी राष्ट्रीय संस्था कांग्रेस ने महात्मा गांधी के पने 
स्वराज्य प्राप्ति के लिए शान्तिपूर्ण तथा सत्ययुक्त अहिसात्मक 'असहयाग आन्दोलन 
(Non-Cooperation Movement) शुरू किया 1 गांधी जी इस BG) को पूण 
रूप से अहिंसात्मक रखना चाहते थे किन्तु गोरखपुर जिले में चोरीचौरा आदि कुछ 
‘equal पर हिसात्मक घटनाएँ हुई । इस पर गांधी जी ने १९२२ में इस आन्दोलन को 
बन्द कर दिया । 
१६३० में गांधी जी ने पूर्ण स्वराज्य की प्राप्ति के लिए 'नमक कर' आदि 
-सरकारी कानून तोड़ने की दृष्टि से 'सबिनय आज्ञा-भंग आम्दोलन' (Civil Disobedi- 
ence Lo Orr ) आरम्भ किया । इसकी समाप्ति १ ९३ १में गांधी-इविन समभोते 
से हुई । १६३९ में द्वितीय विश्वयुद्ध छिड़ने पर १६४२ में गांधी जी ने “भारत छोड़ो' 
(Quit India) नामक प्रबल आन्दोलन किया । ब्रिटिश सरकार ने गांधी जी को तथा 
कांग्रेस के अन्य सभी नेताओं को वन्दी बना लिया । अन्त में गांधी जी तथा कांग्रेस के 
'प्रयत्नों के फलस्वरूप १५ अगस्त १९४७ को भारत को स्वतन्त्रता मिली, किन्तु अंग्रेजों 
ने देश का विभाजन करने के बाद ही स्वाधीनता प्रदान की । इसके बाद देश में हिन्दू- 
मुस्लिम संघर्ष चरम सीमा पर पहुँच गया । गांधी जी ने साम्प्रदायिक विद्वे ष की अग्नि 
“शान्त करने के लिए अपने प्राणों की बाजी लगा दी। ३० जनवरी १६४८ को एक 
प्रार्थना-सभा में जते हुए गांधी जी नाथूराम गोडसे की गोलियों का शिकार होकर 
-स्वर्गवासी हुए । 
गांधी जी को कृतियाँ--गांधी जी ने अपने सिद्धान्तों और प्रयोगों का प्रतिपादन 
प्रधान रूप से दो पुस्तकों--'हिन्द स्वराज्य. तथा अपनी आत्मकथा या "मेरे सत्य के 
प्रयोग' (My Experiments with the Truth) में किया है । पहली पुस्तक १६०८ में 
+लन्दन से लौटते हुए जहाज पर उन्होंने प्रश्नोत्तर की शैली में लिखी थी । इसमें पश्चिम 
-की आधुनिक सभ्यता की बड़ी कड़ी आलोचना है, हिन्दुस्तान की वर्तमान दुर्दशा के 
कारणों का विवेचन है । दूसरी पुस्तक आत्मकथा गांधी जी ने अपने एक आश्रमवासी 
स्वामी आनन्द की प्रेरणा से १९२१ तक के अपने जीवन की घटनाओं के विवरण के 
रूप में लिखी है । इसके अतिरिक्त गांधी जी ने दक्षिण अफ्रीका में 'इण्डियन ओपीनियन” 
नामक साप्ताहिक पत्र का, भारत में 'यंग इण्डिया', 'नवजीवन' (हिन्दी), “हृरिजन' 
(अंग्रेजी), हिरिजन सेवक' (हिन्दी), 'हरिजन बन्धु' (गुजराती) आदि पत्रों का सम्पादन 
“करते हुए अपने विचारों का प्रतिपादन किया तथा सैकड़ों भाषणों में अपने सिद्धान्तों 
को स्पष्ट किया | भारत सरकार का प्रकाशन विभाग गांधी जी के सभी लेखों और 
भाषणों का प्रामाणिक संग्रह कई खण्डों में प्रकाशित कर रहा है । 
गांधी जी के विचारों के प्रेरणा-स्रोत--गांधी जी के विचारों के प्रधान स्रोतों 
को दो भागों में वांटा जा सकता है-- पूर्वी और पश्चिमी । पूर्वी स्रोतों में उन्हें अपनी 
माता जी से प्राप्त वैष्णव हिन्दू धर्म के प्रभाव, जैन और बौद्ध धर्म, गीता और 
“उपनिषदे, भारत के विभिन्न साधु-सन्तों की वाणियाँ तथा उपदेश एवं जैन साधक श्री 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


क) 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and 
महात्मा गांधी ११३ 


रायचन्द्र जी का सम्पर्क है। पश्चिमी स्रोतों में बाइबल, विशेषतः उसका ‘Waa प्रवचन? 
(Sermon on the Mount), टालस्टाय (१८२८-११०), जॉन रस्किन (१८१९- 
१६००) तथा थोरो (१८१७--६२) की रचनाएँ हैं । गांधी जी को अहिसक प्रतिकार 
(Passive Resistance) की कल्पना सर्वप्रथम श्यामलाल भट्ट रचित एक गुजराती 
कविता से सूझी थी । 

उपर्युक्त पश्चिमी लेखकों तथा उनकी पुस्तकों के अतिरिक्‍त गांधी जी पर 
कार्लाइल की वीर-पूजा' (Hero Worship) का तथा इविग वाशिंगटन की 'हजरत 
मुहम्मद तथा उसके उत्तराधिकारियों के जीवन-चरित्र' का प्रभाव पड़ा । एडोल्फ जुस्ट 
की पुस्तक 'प्रकृति की ओर लौटो' (Return to Nature) 43 प्राकृतिक चिकित्सा 
के भक्त बने । 


गांधी जी के मौलिक दार्शनिक सिद्धान्त 


सत्य--गांधी जी के मतानुसार सत्य सत्‌ शब्द से निकला है, इसका अर्थ है 
अस्तित्व या होना | उनके मतानुसार सत्य ही परमात्मा है और परमात्मा ही सत्य है । 
इसका कारण यह है कि सत्य वही है, जिसकी सत्ता होती है, जो सदा टिका रहता है । 
ब्रह्म या परमात्मा की सत्ता तीनों कालों में बनी रहती है, अतः वह सत्य है । गांधी 
जी अपने जीवन का ध्येय सत्य की शोध करना समझते थे | उन्होंने अपनी आत्मकथा 
का नाम ही AL सत्य के प्रयोग' (My Experiments with the Truth) रखा है। 
शाश्वत सत्य की खोज के लिए वे अरबों मनुष्यों के जीवनों के बलिदान को श्रेयस्कर 
समझते थे । 

किन्तु सत्य की शोध और ज्ञान आसान काम नहीं है । सत्य क्या है ? गांधी जी 
के शब्दों में “यह वड़ा कठिन प्रश्‍न है, किन्तु स्वयं मैंने अपने लिए इसका समाधान कर 
लिया है । तुम्हारी अन्तरात्मा जो कहती है, वह सत्य है । किन्तु सबका अन्तःकरण 
एक जैसी वात नहीं कहता है । दुष्टों की अन्तरात्मा बुरी बातों को सत्य कहती है | अतः 
सत्य के लिए अन्तरात्मा की शुद्धि आवश्यक है ।” आत्मशुद्धि के प्रधान साधन पतंजलि 
के मतानुसार निम्नलिखित पाँच यम हैं--अहिंसा, सत्य, अस्तेय (चोरी न करना), 
ब्रह्मचर्यं और अपरिग्रह (आवश्यकता से अधिक सम्पत्ति को इकट्ठा न करना) | गांधी जी 
समझते थे कि इन साधनों के पालन से चरित्र उत्तरोत्तर निर्मल होता चला जाता है 
वह सत्य के ग्रहण में अधिक समर्थ हो जाता है। गांधी जी के मतानुसार सत्य का सम्पूर्ण 
दर्शन अहिसा के पालन के बाद ही हो सकता है। अतः अब अहिंसा का वर्णन किया 
जाएगा | 

प्रहिसा--अत्यन्त प्राचीन काल से भारत में अहिसा को बहुत महत्व दिया 
जाता रहा हे । 'अहिसा' (Non-violence) का शब्दार्थं हिसा या हत्या न करना है । 
हिसा का अर्थ किसी भी जीव को स्वार्थवश, क्रोधवश या दुःख देने कौ इच्छा से कष्ट 
पहुँचाना या मारना है। इस प्रकार हिसा के मूल में स्वार्थ, क्रोध या विद्वेष की भावना 
है। अहिसा के उपासक को इन सभी पर विजय पाते हुए प्राणिमात्र के प्रति, अपने 
घोरतम शत्रु के प्रति भी अगाध प्रेम और मंत्री कौ भावना रखनी चाहिए। इसी को 
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'अहिसा' कहते हैं। सामान्य रूप से हिसा को पाप समझा जाता है, किन्तु गांधी जी जीवन 
निर्वाह के लिए की जाने वाली हिंसा को पाप नहीं मानते । 

अहिसा के दो पक्ष हैं-अभावात्मक या नकारात्मक (Negative) तथा — 
भावात्मक या सकारात्मक (Positive) । किसी प्राणी को काम, क्रोध तथा विद्व प के i 
अधीन होकर हिसा न पहुँचाना इसका नका रात्मक रूप है । इससे अहिंसा के पूरे स्वरूप 
का ज्ञान नहीं हो पाता है । इसका यथार्थ रूप तो इसके भावात्मक पक्ष से पता लगता है। 
भाव पक्ष वाली अहिंसा को सार्वभौम प्रेम और करुणा की भावना कहा जाता है। इसके 
चार मूलतत्व हैं : प्रेम, धैर्य, अन्याय का विरोध और वीरता | 

गांधी जी की हिसा का आधार अद्वैत की भावना है। इस संसार की सभी 
वस्तुओं में एक ही चेतन सत्ता या ब्रह्म ओतप्रोत है। एक ही देवी सत्ता का अंश होने से | 
इनमें मौलिक एकता, समानता और प्रेमभाव है । यह्‌ अद्वैत की भावना सृष्टि के सभी 
प्राणियों के प्रति प्रेम और अहिंसा के धर्म का पालन करने के लिए बाधित करती है। 

अहिसा को श्रेष्ठता--गांधी जी इतिहास के आधार पर अहिंसा को श्रेष्ठता का 
प्रतिपादन करते हैं । दृन्द्वात्मक संघर्ष में विशवास रखने वाले कार्ल मार्क्स से सर्वथा 
विपरीत वे मानव-समाज के इतिहास को उसकी अहिसा का निरन्तर अग्रगामी विकास 
मानते हैं। आदिम जातियों के बारे में कहा जाता है कि वे नरमांसभक्षी थीं । किन्तु 
बाद में मनुष्यों ने मनुष्यों का मांस खाना अनुचित समझा, वे शिकार द्वारा पशुओं के 
मांस से भुधा-तृप्ति करने लगे कुछ समय वाद मानव ने आसेट द्वारा आहार प्राप्त करने 
की पद्धति का परित्याग किया, अब उसने सेती करना शुरू किया। इससे उसके जीवन 
में स्थिरता आई; गाँवों, नगरों, राष्ट्रों का तथा सभ्यता का विकास हुआ | इस प्रकार 

भ्यता के उपर्युक्त विकास से यह स्पष्ट है कि इतिहास में हिसा का प्रयोग निरन्तर 

घटता जा रहा है ओर अहिंसा का प्रयोग बढ़ रहा है । यदि ऐसा न होता, हिसा बढ़ती 
चली जाती और आहिसा की मात्रा घटती जाती, तो मानव-जाति बहुत पहले ही नष्ट 
हो जाती। 

गांधी जी की श्रहिसा की दो विशेषताएँ--गांधी जी की अहिसा की दो बड़ी 
विशेषताएं हैं: पहली विशेषता इसका सूक्ष्म और विस्तृत विवेचन है तथा दूसरी इसके 
सैव का विस्तार करके इसे नई गति तथा नया विस्तार प्रदान करना है । 

(क) पहली विशेषता हिसा का सूक्ष्म विवेचन है। गांधी जी से पहले अहिंसा 
का सामान्य अर्थ किसी जीव का प्राण न लेना तथा इसे खान-पान के विषय तक सीमित 
रखना था I गांधी जी ने इसका विस्तृत विवेचन करते हुए कहा कि यह खाद्याखाद्य के 
विषय से परे है। मांसाहारी अहिसक हो सकता है, फलाहारी या अन्नाहारी घोर हिंसा 
करते देखे जाते हैं। एक व्यापारी झूठ बोलता है, ग्राहकों को ठगता है, कम तोलता है; [ 
किन्तु यह व्यापारी चींटी को आटा डालता है, फलाहार करता है। फिर भी यह व्यापारी 
उस मांसाहारी व्यापारी की अपेक्षा अधिक हिसक है, जो मांसाहार करते हुए भी ईमान- 
दार है और किसी को धोखा नहीं देता । इस प्रकार गांधी जी ने जीवहिसा की विवेचना 
करते हुए अहिंसा की परम्परागत परिभाषा और सीमा में नवीन क्रान्तिकारी परिवर्तन 
और विस्तार किया ।, * न 
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(ख) दूसरी बिशेषता अहिसा के कार्यक्षेत्र का विस्तार है। गांधी जी ने 
अहिंसा को व्यक्तिगत और कौटुम्बिक क्षेत्र की संकीर्ण परिधि से निकालकर इसे सामा- 
'जिक और राजनीतिक क्षेत्रों में सभी प्रकार के अन्यायों का प्रतिकार करने का शस्त्र 
बनाया ।! अहिंसा के विषय में गांधी जी की यह सबसे बड़ी मौलिक देन थी। भारत की 
स्वतन्त्रता की प्राप्ति के लिए राजनीतिक क्षेत्र में अहिसा के सफल प्रयोग से उन्होंने अपने 
उपर्युक्त दावे को सत्य सिद्ध किया । उन्होंने अन्याय व अत्याचार के विरुद्ध अहिसा का 
प्रयोग 'सत्याग्रह' के रूप में किया । २० कय 

अ्रहिसा के तीन रूप--गांधी जी ने अहिंसा के स्वरूप और प्रकारों का गम्भीर 
विवेचन किया है और इसके विभिन्‍न रूपों पर सुन्दर प्रकाश डाला है । उनके मतानुसार 
इसके तीन बड़े रूप हैं-वी रों की अहिसा, निर्बलों की अहिसा और कायरों की अहिसा.। 

(क) वीरों की हिसा (Non-violence of the छ878५७)--इसे गांधी जी 
अहिंसा का उच्चतम और सर्वश्रेष्ठ रूप समझते थे | उनका यह कहना था कि यह अहिसा 
किसी लाचारी से स्वीकार नहीं की जाती है, अपितु नैतिक दृष्टि से अपनी अन्तरात्मा की 
पुकार को सुनकर अपनायी जाती है; जीवन के किसी एक क्षेत्र में नहीं, अपितु सभी क्षेत्रों 
में इसका पालन किया जाता है | इसे स्वीकार करने वाला व्यक्ति इसको बिना किसी 
ननुनच के स्वीकार करता है और बड़े-से-बड़ा संकट आने पर भी अहिसा के मार्ग से 
'विचलित नहीं होता है । उसे इसमें अगाध विश्वास होता है; वह इसमें अपनी अविचल, 
अटूट निष्ठा के कारण, गांधी जी के शब्दों में, “पर्वतों तक को हिला सकता है” और 
समाज के समूचे जीवन में गंभीर परिवर्तन कर सकता है, जैसे गांधी जी ने भारत में 
किया था । 

(ख) निर्बलों की अहिसा (Non-violence of the ॥९4)--इसका आशय 
अहिंसा की ऐसी वृत्ति से है जो इस सिद्धान्त में अगाध विश्वास के कारण नहीं, अपितु 
परिस्थितियों से लाचार और मजबूर होकर स्वीकार की जाती है और इसे एक उत्तम 
नीति समझकर अपनाया जाता है । जैसे भारतीयों ने ब्रिटिश साम्राज्य का प्रतिरोध करने 
के]लिए हथियार सब भारतीयों के लिए सुलभ न होने के कारण, अहिंसा की नीति को 
अपनाया । यह नीति निर्बलों की अहिंसा इसलिए कहलाती है कि इसका सहारा प्रायः 
वही लोग लेते हैं जिनके पास भौतिक शक्ति और सामर्थ्यं नहीं होती है । यदि इस अहिसा 
का अनुसरण ईमानदारी, सचाई और साहस के साथ किया जाए तो इससे भी अच्छे 
परिणाम प्राप्त किए जा सकते हैं । किन्तु यह वीरों की अहिंसा जेसी प्रभावशाली नहीं 
है, क्योंकि यह केवल नीति पर आधारित है और आवश्यकता पड़ने पर इसका 
अनुयायी हिसा को अपनाने में भी संकोच नहीं करता है। 1 

(ग) कायरों की अहिसा (Non-violence of the ९०७7५5) कायर्‌ प्रायः 
अपनी निर्बलता को छिपाने के लिए अहिंसा की आड़ लेता है और अपने अंहिंसक होने 


I. “I believe that it is possible to introduce uncompromising truth 
and honesty in the political life of the country .. I would strain every 
nerve to make truth and Non-violence accepted in all our national 
Activities.” —Mahatma Gandhi. 
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की बड़े जोर से घोषणा करता है, किन्तु मामूली-सा संकट आने पर उसका अहिंसक रीति 
से सामना करने के बजाय मैदान से भाग खड़ा होता है | गांधी जी इसे अस्वाभाविक, 
अपमानजनक ओर अमानवीय मानते थे और इस प्रकार की अहिसा से हिसा को अधिक 
अच्छा समझते थे। वे चुपचाप असहाय होकर हिंसा को बर्दाश्त करने से हिसा को ज्यादा 
अच्छा समझते थे । उन्होंने कहा है कि “यदि हमारे दिल में हिसा! हो तो हिसक होना 
इसको अपेक्षा ग्रधिक भ्रच्छा है कि हम अपनो नपुंसकता को छिपाने के लिए श्रहिसा का 
बाना धारण करे” । क्योंकि इस बात की आशा रखी जा सकती है कि हिसक आदमी 
` किसी दिन अहिंसक बन सकता है, किन्तु. कायर कभी अहिसक नहीं बन सकता । इसलिए 
मैंने कई बार यह कहा है कि यदि हम अपनी स्त्रियों की और अपने धर्म-स्थानों की रक्षा 
कष्ट उठाकर अहिसक रीति से नहीं कर सकते हैं तो हमें आदमी होने के नाते लड़कर 
इनकी रक्षा करनी चाहिए ।” 
गांधी जी ने कहा था कि “अहिसा की शिक्षा उसे नहीं दी जा सकती 
हे जो मौत से डरता है और जिसमें प्रतिरोध करने की शक्ति नहीं है। एक बेचारा चूहा 
इसलिए अहिसक नहीं हो सकता है कि वह हमेशा बिल्ली द्वारा खाया जाता है । यदि 
उसमें शक्ति होती तो वह वडी खुशी से बिल्ली को मार देता, किन्तु वह सदा बिल्ली को 
देखते ही भागने की कोशिश करता है। हम उसे कायर नहीं कहते हैं, क्योंकि प्रकृति ने 
उसे ऐसा बनाया है । किन्तु यदि कोई मनुष्य संकट आने पर चूहे की तरह व्यवहार करता 
है तो उसे कायर कहना बिलकुल ठीक है। उसके दिल में हिसा और घृणा है और अपने 
को नुकसान पहुँचाए बिना वह अपने शत्रु को मारता चाहता है। उसमें बहादुरी नाम 
की कोई वस्तु नहीं है।”? 


गांधी जी को कार्य-पद्धति : सत्याग्रह 


सत्याग्रह का नामकरण--गांधी जी ने अहिंसा के सिद्धान्त को मूर्त रूप देने के लिए 
राजनीतिक क्षेत्र में जिस कार्य-पद्धति का प्रयोग किया, वह सत्याग्रह है; इसके नाम 
और मौलिक सिद्धान्तों का विकास दक्षिण अफ्रीका में किया गया था । वहाँ की गोरी 
सरकार भारतीयों के प्रति अन्यायपूर्ण कानून पास कर रही थी। वहाँकेभारतीयों ने गांधी 
जी के नेतृत्व में इस अन्याय का अहिसात्मक प्रतिरोध करने का निश्चय किया । उस 
समय इस आन्दोलन को “निष्क्रिय प्रतिरोध' (Passive Resistance) का नाम दिया 
गया । गांधी जी को यह शब्द पसन्द नहीं था। उस समय श्री मगन लाल गांधी ने 
'सदाग्रह शब्द सुझाया, इसका अर्थ है अच्छे काम में निष्ठा | पुरे अर्थ को अभिव्यक्त करने 
की दृष्टि से गांधी जी ने इसमें संशोधन करके इसका नाम 'सत्याग्रह' रखा । इसका अर्थ 
है सत्य के लिए आग्रह करना ; इसका आधार है सत्य की अर्थात्‌ सत्य से = होने 


Ss 


1. “It is better to be violent if there 
to put on the cloak of non-violence to co 


२. 'हरिजन, २० जुलाई, १६३५, 


18 violence in our breast than 
ver Impotence.?” 
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बाली प्रेम तथा अहिंसा की शक्ति । यह शारीरिक बल अथवा शस्त्रों की भौतिक शक्ति 
से सर्वथा भिन्न है । यह आत्मा की शक्ति है। 

सत्याग्रह का स्वरूप--'सत्याग्रह' का अर्थं है सत्य पर आग्रह करते हुए अत्या- 
चारी का प्रतिरोध करना, उसके सामने सिर को न झुकाना तथा उसकी बात को न 
मानना । यदि लोग यह दृढ़ संकल्प कर लें और यह घोषणा कर दें कि 'तुम चाहे जो 
करो, हम तुम्हारी आज्ञा का पालन नहीं करेंगे” तो अत्याचारी शासक उन्हें मरवा सकता 
हैं, किन्तु उनसे अपनी आज्ञा का पालन नहीं करवा सकता है। जब उसे इस बात का 
निश्चय हो जाता है कि वह अपने प्रजाजनों को मार डालने पर भी अपनी इच्छा इनसे 
नहीं मनवा सकता तो वह्‌ प्रजा का दमन करना निरर्थक समझता है और इसे छोड़ देता 
है। इसके अतिरिक्‍त उसके हृदय पर सत्याग्रहियों द्वारा झेली जाने वाली कठोर यातनाओं 
और कष्टों का भी प्रभाव पड़ता है । इसके परिणामस्वरूप अन्त में एक ऐसी स्थिति आ 
| जाती है कि अत्याचारी की आँखें खुल जाती हैं, उसे अपने किए अत्याचारों पर पश्चात्ताप 
| होने लगता है । उस समय वह सत्याग्रद्वियों से समझौता कर लेता है और सत्याग्रह की 
विजय होती है । यह आत्मबल द्वारा अत्याचारी के हृदय-परिवतन पर बल देने वाली 
प्रक्रिया है । 

यह आत्मबल का शरीरबल अथवा पशुबल के साथ संघर्ष है । इसमें पशुबल 
पर आत्मबल को विजय निश्चित है । एक भी सच्चरित्र और दृढ़प्रतिज्ञ सत्याग्रही 
बड़े-से-वड़े साम्राज्य से टक्कर ले सकता है। स्वयं गांधी जी ने शक्तिशाली ब्रिटिश 
| साम्राज्य से लोहा लिया था । 

सत्याग्रही के गुण--'हिन्द स्वराज्य' में गांधी जी ने १६०८ में सत्याग्रही के 
आवश्यक गुण सत्यनिष्ठा या ईमानदारी, निर्भयता, ब्रह्मचर्य, निर्धनता और अहिसा 
बताए थे । सत्यनिष्ठा का अर्थ है कि सत्याग्रही कभी किसी छल, झूठ या चालाकी का 
आश्रय नहीं लेता है । निर्भयता सत्याग्रही का एक बड़ा गुण है। उसे सभी बातों में 
निर्भय होना चाहिए ; किसी प्रकार की मोह-ममता न रखकर भूमि, घर, रुपया-पँसा, 
च्यक्तिगत स्वतन्त्रता तथा जीवन तक का बलिदान करने को तैयार होना चाहिए । 
ब्रह्मचर्यं का अर्थ विषय-वासना के बन्धनों से मुक्त होना है । सत्याग्रही को निर्धनता 
का ब्रत लेने की आवश्यकता है । पैसे का लोभ और सत्याग्रही की साधना दोनों चीजें 
एकसाथ नहीं हो सकती हैं 1 अहिंसा सत्याग्रह का मूल है; इसका अर्थ है मन, वचन 
ततथा कर्म से अहिसा अर्थात्‌ शत्रु को न तो मारना-पीटना, न कठोर वचन कहना और न 
मन से उसका बुरा सोचना | 'हिन्द स्वराज्य, में प्रतिपादित उपर्युक्त ब्रतों में गांधी जी 
ने कुछ अन्य ब्रतों की वृद्धि करके ११ ब्रतों का पालन और साधना आवश्यक बताई। 
ये ब्रत निम्नलिखित हैं--अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयं, अपरिग्रह या असंग्रह, शरीर- 
अम, अस्वाद, निर्भयता, सब धर्मों को समान दृष्टि से देखना, स्वदेशी तथा अस्पृश्यता 
निवारण । 

सत्याग्रह के नियम--सत्याग्रह के शस्त्र का प्रयोग बड़ी सावधानी और बुद्धिमत्ता 
के साथ उस समय करना चाहिए, जब शान्तिपूर्णं रीति से अन्याय का प्रतिकार करने 
के अन्य साधनों का प्रयोग विफल हो चुका हो ।. as, शुरू करने से पहले अपनी 
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न्यूनतम माँग निश्चित कर लेनी चाहिए, इस माँग को पुरा करने पर आग्रह करना 
चाहिए और घोर अत्याचार ओर दमन होने पर भी इस माँग के पूरा होने तक आन्दोलन 
जारी रखना चाहिए । इसमें अहिसा का पालन पूर्ण रूप से आवश्यक है । इसका उद्देश्य 
विरोधी को हराना या नीचा दिखाना नहीं, किन्तु उसका हृदय-परिवर्तन करके उसे 
अपने अनुकूल बनाना है। यह कार्य सत्याग्रही अपने ऊपर कष्ट झेलकर करता है । 

सत्याग्रही के वैयक्तिक जीवन में गांधी जी ने प्रधान रूप से निम्नलिखित नियमो 
के पालन पर बल दिया था-- 

(१) सत्याग्रही अपने मन में गुस्से को कोई स्थान नहीं देगा । 

(२) वह विरोधियों के रोष को सहन करेगा | 

(३) ऐसा करते हुए वह बदले की भावना से विरोधियों पर हाथ नहीं 
उठाएगा । शत्रु द्वारा क्रोधावेश में दी गई आज्ञा, दण्ड या अन्य किसी प्रकार के भय के 
सामने अपना सिर नहीं झुकाएगा । 

(४) जिस समय कोई अधिकारी सविनय आज्ञा-भंग करने वाले को पकड़ने 
आएगा तो वह स्वयं गिरफ्तार हो जाएगा । जब कोई अधिकारी उसकी सम्पत्ति जब्त 
करने अथवा उसे ले जाने के लिए आएंगे तो वह उनका प्रतिकार नहीं करेगा । 

(५) यदि सत्याग्रही किसी सम्पत्ति का ट्रस्टी है तो वह इसे सरकार के कब्जे 
में देने से इनकार करेगा, भले ही उसके प्राण खतरे में पड़ जाएँ 
९ (६) सविनय कानून-भंग करने वाला विरोधियों का भी अपमान नहीं करेगा, 
ऐसा कोई नारा नहीं लगाएगा जो अहिंसा के विरुद्ध हो। 

(७) इस संघर्ष में यदि कोई किसी अधिकारी का अपमान करता है अथवा उस 
पर हमला करता है तो सविनय आज्ञा-भंगकारी अपने प्राणों को संकट में डालकर भी 
उस अधिकारी की रक्षा करेगा । 

सत्याग्रह के विभिन्त रूप--गांधी जी ने भारत के राजनीतिक आग्दोलनों में 
सत्याग्रह का तीन विभिन्न रूपों में प्रयोग किया--- 

(क) असहयोग (Non-Cooperation) 
(ख) सविनय आज्ञा-भंग (Civil Disobedience) 
(ग) व्यक्तिगत सत्याग्रह (Individual Satyagraha) 

१ इससे पहले दक्षिण अफ्रीका में उनके द्वारा चलाए गए आन्दोलन को निष्क्रिय 
gE (Passive Resistance) का नाम दिया जाता है, यद्यपि उन्होंने स्वयं इसे 
सत्याग्रह आन्दोलन’ कहा था । 

क गन्दोलन-- See 
bE Ut et noes 
पर बल दिया था कि ब्रिटिश सरकार की क य से डा हर Mo त eS 
भारतीयों द्वारा ब्रिटिश सरकार से सब प्रकार का Eee eae 
Sean Ge ee ee cae असहयोग करना---उनकी नौकरियों 

बाप ह र करना है। यदि सरकार को 

शासन-कार्य में सहायता देने वाले हजारों व्यक्ति ब्रिटिश सरकार से असहयोग कर दें तो 
मुट्ठी-भर अंग्रेज भारत पर शासन नहीं कर सकते हैं । इससे भारतवर्ष को अहिसक 
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रीति से स्वराज्य मिल जाएगा । 

(ख) सविनय श्राज्ञाभंग--गांधी जी का दूसरा आन्दोलन | ९३०-३१ में 
सविनय आज्ञा-भंग का था। जब ब्रिटिश सरकार ने कांग्रेस के प्रस्ताव के अनुसार भारत 
को पूर्ण स्वराज्य देना स्वीकार नहीं किया तो गांधी जी ने ब्रिटिश सरकार के अन्यायपूर्ण 
कानूनों कौ अवहेलना करने के लिए सविनय आज्ञा-भंग आन्दोलन चलाया । 

(ग) व्यक्तिगत सत्याग्रह---१६४०-४१ में अंग्रेजों द्वारा भारत को द्वितीय 
विश्वयुद्ध में घसीटने के बाद उन्होंने ब्रिटिश सरकार के विरोध में व्यक्तिगत सत्याग्रह 
का आन्दोलन शुरू किया, इसमें श्री विनोबा भावे को प्रथम सत्याग्रही वनाया गया । 

इन तीन अखिल भारतीय सत्याग्रह आन्दोलनों के अतिरिक्त गांधी जी के नेतृत्व 
में कई अन्य सत्याग्रह भी सफलतापूर्वक चलाए गए । 

सत्याग्रह के साधन--गांधी जी ने सामूहिक रूप से बड़े पैमाने पर सत्याग्रह के 
लिए निम्नलिखित साधनों के प्रयोग का परामर्श दिया है--(क) असहयोग, (ख) 
सविनय कानून-भंग, (ग) उपवास, (घ) हिजरत या देशत्याग, (ङ) धरना, (च) हड़ताल, 
(छ) सामाजिक बहिष्कार । 

(क) असहयोग--किसी देश का शासन उसकी सैनिक शक्ति पर नहीं, अपितु 
जनता के सक्रिय सहयोग पर आधारित होता है। यदि जनता सरकार को यह सहयोग 
या समर्थेन न प्रदान करे तो शासन सर्वथा निराधार होकर शीघ्र समाप्त हो जाएगा | 
किन्तु असहयोग के समय सत्याग्रही को सर्वथा अहिसक होना चाहिए | 

(ख) सविनय कानून-भंग-दूसरा साधने सविनय कानून-भंग करने का है। 
गांधी जी ने १६३० में इसका आन्दोलन चलाया था । इसके द्वारा अन्यायपूर्ण कानूनों 
कौ अवहेलना की जाती है। 

(ग) उपवास--तीसरा साधन उपवास है । गांधी जी इसे अपने शस्त्रागार में 


सबसे अधिक फलदायक अस्त्र मानते थे । उपवास के दो बड़े प्रयोजन आत्मशुद्धि तथा _ 


असत्य और अन्याय के विरुद्ध प्रतिकार हैं । गांधी जी उपवास को न केवल आत्मशुद्धि 
के लिए, अपितु दूसरों की शुद्धि के लिए और राजनीतिक समस्याओं को हल करने के 
लिए भी करते रहे हैं । गांधी जी ने अपने उपवासों से अस्पृश्यता की और हिन्दू-मुस्लिम 
एकता की समस्याओं का सराहनीय समाधान किया । 

(घ) हिजरत या देशत्याग--यह बहुत पुराना साधन Zl गांधी जी यह 
समझते थे कि जब किसी देश में शासक के अत्याचार असह्य हो जाएँ, वहाँ सम्मानपूर्वक 
जीवन विताना असम्भव हो जाए तो सत्याग्रही को वह स्थान छोड़कर चला जाना 
चाहिए। १६२८ के करबन्दी आन्दोलन में बारडोली के कृषकों पर जब भीषण अत्या- 
चार किए गए तो गांधी जी ने उन्हें हिजरत करने की सलाह दी । वहाँ के किसान 
पड़ोस के बडोदा राज्य में चले गए । 

(ङ) धरना (?८९४०४)--धरना देकर बैठने का अर्थ है कि जब तक हमारी 
बात नहीं मानी जाएगी, तब तक हम एक आसन पर स्थिर होकर बैठे रहेंगे । वे 
शान्तिपुर्ण रीति से धरना देने के पक्षपाती थे। 


(च) हड़ताल (5७।०)--इसका आशय किसी अत्याय का प्रतिकार करने के 
CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


१२० प्रमुख राजनीतिक विचारक 


लिए सारे व्यापार और कारोबार को तथा अन्य सभी दुकानों और कार्यालयों को बन्द 

रखना है । इसका उद्देश्य सरकार और जनता का ध्यान किसी अन्याय की ओर आकृष्ट 

करना तथा उसका प्रतिकार करना है। गांधी जी हड़ताल का प्रयोग विशुद्ध अहिसक 

रहते हुए ही करना चाहते थे । श्रमिक संघवादियों (Syndicalists) की तरह वे हड़ताल 
का हिसापूर्ण प्रयोग नहीं करना चाहते थे । 

(छ) सामाजिक बहिष्कार--यदि कोई व्यक्ति समाज द्वारा जघन्य या बुरा 

समझा जाने वाला काम करता है तो उसकी जाति या विरादरी उसके साथ सभी प्रकार 


का सामाजिक सम्पर्क रखना वन्द कर देती है, दूसरे शब्दों में इसे हुक्का-पानी बन्द करना 
कहते हैं । मनुष्य सामाजिक प्राणी है, उस पर इसका प्रबल प्रभाव पड़ता है और वह्‌ 
समाज-विरोधी कार्य छोड़ने के लिए बाधित हो जाता है। गांधी जी ने इस साधन का 
प्रयोग अहिसक रूप से किए जाने पर बहुत वल दिया है। अन्याय करने वाले किसी 
सरकारी अधिकारी का बहिष्कार इस रूप में भी हो सकता है कि उसके घर में काम 
करने वाले नोकर-चाकर और भंगी काम करना छोड़ दे, उसे दुकानदार खाद्य-सामग्री 
म से इनकार करें, डाक्टर उसका इलाज करना बन्द कर दे, गांधी जी 
ष्ट मे ऐसा करना हिसापर्ण डालना है। किन एसे को अपने 

सिक सारोहा मर तनन किमा जाए तो हा. ह 

wi त ए तो ऐसा अहिसक बहिष्कार 
सवथा न्यायोचित है | 


राजनीति और धम का सम्बन्ध 


ae seni ees गांधी ष्य एक बड़ी बिशेषता राजनीति को धामिक 
वतगन क्षेत्र समे जाते थे ति पटला, राजनीति और धमं दो सर्वथा पृथक्‌ और 
Ci be का राजनीति से कोई सम्बन्ध नहीं माना जाता था। 
नैतिकता से कोई कल और महात्माओं का क्षेत्र था; राजनीति धर्म और 
शून्य राजनीतिज्ञा का रंगमंच रखने वाले धूत्ते, चालाक, अवसरवादी, न्यायान्यायविवेक- 
समन्वय किया । गांधी Goes ee te ST 
वैयक्तिक साधना के लोभ का Sl जुत्ता ॐ कल्याण के लिए साधु-सन्तों को 
स प किया और राजनीति में प्रवेश करके भारतीय 
ae Be ओर धाभिकता की भावना से ओत-प्रोत किया | 
न oe सभी नेत्रा म अन्याय और अत्याचार का प्रबल प्रतिरोध 
सभी अन्यायो के विरुद्ध आजीवन ग... भदत में बह सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्र के 
के धामिक साधनों का प्र गोग Ri उन्होंने सत्य और अहिसा 
वाल्या दार योग किया तमा साध्य के समान साधन की पवित्रता और 
को प्रधानता a ae ae A उन्होने धामिक विश्वासों--आस्तिकता, आत्मबल 
2 ए त्र ~ 
सिद्धान्तो को राजनीतिक ह ७ व्याप्त होना, अहिसा, सत्य आदि के 
aon ae CIAL उनके मतानुसार मनुष्य का सबसे बड़ा 
क्य अपनी आत्मा का विकास करना था; यह तब तक नहीं हो सकता, जव तक कि 
टी. (4 
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चह समूचे मानव-समाज से अपने को अलग न समझे और सव व्यक्तियों के हित-साधन 
को अपने जीवन का लक्ष्य न बनाए । इसकी पूर्ति के लिए उसे राजनीति में भाग लेना 
चाहिए । उदाहरणार्थ, राजनीतिक बुराइयाँ---प राधीनता और इससे उत्पन्न होने वाले 
दुष्परिणाम आत्मा के विकास में बाधक हैं। अतः इनके लिए राजनीतिक स्वाधीनता 
प्राप्त करता आवश्यक है । आध्यात्मिक विकास की दृष्टि से स्वतन्त्रता प्राप्ति के लिए 
संघर्ष करना अनिवार्य है। इस प्रकार धर्म और राजनीति अभिन्त हैं, इनमें गहरा 
सम्वन्ध है । 

गांधी जी राजनीति को धर्ममूलक तथा सत्य और अहिंसा के धार्मिक सिद्धास्तों 
से ओत-प्रोत और संचालित किया जाने वाला मानते थे, वे राजनीति को धामिक क्षेत्र के 
समान आध्यात्मिक और शुद्ध पवित्न बनाना चाहते थे । 

मानवीय प्रकृति का स्वरूप--इस संसार में सर्वत्र भगवान्‌ का रूप देखने वाले 
गांधी जी मानव-प्रकृति में ईश्वर के दिव्य अंश का दर्शन करते हैं। उनके मतानुसार 
प्रत्येक प्राणी की आत्मा सम्पूर्ण सृष्टि में व्याप्त दैवी सत्ता का अंश है । वे मनुष्य को 
न तो विशुद्ध देवता समझते थे और न कोरा पशु। उनका यह कहना था कि “हम में 
से प्रत्येक प्राणी सत्‌-असत्‌ का, अच्छाई-बुराई का तथा दैवी-आसुरी प्रवृत्तियों का 
सम्मिश्रण है। हममें बुराई की मात्रा बहुत अधिक है। मैं भगवान्‌ से प्रार्थना करता हूँ 
कि वह मुझे इससे मुक्‍त करके शुद्ध एवं पवित्र बनाए |” वे यह जानते थे कि आरम्भ 
में, मनुष्य में पाशविक प्रवृत्तियाँ प्रबल थीं। अतः वे इस बात पर बल देते थे कि मनुष्य 
को अपनी पाशविक प्रवृत्तियों का दमन करते हुए दैवी प्रवृत्तियों को विकसित करना 
चाहिए । ३ 
गांधी जी को मनुष्य की प्रकृति के सुधार में अगाध विश्वास था । बुरे-से-बुरे 
मनुष्य में भी दैवी प्रवृत्तियों का सात्विक अंश होता है। उसे प्रेरित और जागृत करके 
उसका सुधार किया जा सकता है। प्रत्येक व्यक्ति में ऊँचा उठने की सामथ्ये है, साधारण- 
से-साधारण व्यक्ति दैवी गुणों का विकास करके अपनी आध्यात्मिक उन्नति कर सकता 
है, क्योंकि सब व्यक्तियों में एक ही दैवी आत्मा का निवास है। 


राज्यविषयक fasts 


गांधी जी किसी भी रूप में राज्य की सत्ता के प्रबल विरोधी तथा अराजकता- 
वादी (Anarchist) थे । वे दार्शनिक, नैतिक, ऐतिहासिक और आथिक कारणों के 
आधार पर राज्य का विरोध करते थे, अतः उनके सिद्धान्तों को दार्शनिक अराजकतावाद 
(Philosophical Anarchism) कहा जाता है। 


राज्य का विरोध करने के कारण 


हैः (१) दार्शनिक आधार पर राज्य का विरोध इसलिए किया जाता है कि राज्य 
में व्यक्ति की नैतिकता के विकास के कोई अवसर नहीं हैं। कोई कार्य उसी दशा में 


नैतिक 


' हो सकता है, जब उसका करना हमारी स्वतन्त्र इच्छा पर निर्भर हो । कोई भी 
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ऐसा कार्य, जो हमारी इच्छा पर निर्भर नहीं है, नेतिक नहीं कहा जा सकता है । राज्य : 
अनैतिक इसलिए है कि वह हमें सब काय अपनी इच्छा से नहीं, किन्तु दण्ड के भय से 
और कानून की शक्ति से बाधित करके कराना चाहता है। 

(२) राज्य के विरोध का एक कारण यह भी है कि वह हिंसा और पाशविक 
शक्ति पर आधारित है 1 राज्य कितना ही अधिक लोकतत्त्रात्मक क्यों न हो, उसका 
आधार सेना और पुलिस का पाशविक बल है 1 गांधी जी अहिंसा के पुजारी हैं, वे राज्य 
का विरोध इसलिए करते हैं कि यह हिंसामूलक है । 

(३) राज्य के विरोध का तीसरा कारण इसके अधिकारों में निरन्तर वृद्धि 
होना है, इससे व्यक्ति के विकास में बड़ी बाधा पहुँच रही है। गांधी जी ने एक वार यह्‌ 
कहा था--“में राज्य की सत्ता में वृद्धि को बहुत ही भय की दृष्टि से देखता हूं, क्योंकि 
ऊपरी तौर से तो वह शोषण को कम-से-कम करके लाभ पहुंचाती है, परन्तु मनुष्यों: 
के उस व्यक्तित्व को नष्ट करके वह मानव-जाति को श्रधिकतम हानि पहुँचाती है जो 
सब प्रकार की उन्नति की जड़ है 1”? 

अतः गांधी जी का आदर्श, राज्य की समाप्ति करना तथा इसके स्थान पर 
राज्यहीन लोकतन्त्र (Stateless Democracy) की स्थापना करना है । इसमें सब 
व्यक्ति सामाज़िक जीवन का स्वयमेव अपनी इच्छा से नियन्त्रण करते हैं, मनुष्यों का 
इतना अधिक विकास हो जाता है कि वे अपने कर्तव्यों और नियमों का स्वेच्छापूर्वक 
पालन करते हें । इस स्थिति में राज्य जैसी किसी राजनीतिक सत्ता की आवश्यकता 
नहीं रहती । 

गांधी जी का आदर्श, अराजक लोकतन्त्रीय समाज सत्याग्रह के सिद्धान्तों का 
पालन करने वाले व्यक्तियों के स्वावलम्बी ग्रामीण समुदायों का संघ (Federation of 
Village Communities) है । इस समाज का निर्माण विकेन्द्रीकरण (Decentralisa- 
tion) पर तथा स्वेच्छापूर्ण सहयोग के आधारों पर होगा, सब व्यक्तियों के समान 
अधिकार होंगे, सबको अपनी योग्यता के अनुसार समाज की सेवा का पूरा अवसर दिया 
जाएगा । इस समाज में सव व्यक्तियों के लिए शारीरिक श्रम करना आवश्यक होगा । 
वे अपनी आवश्यकताओं के लिए अनिवार्य सम्पत्ति से अधिक अपने पास किसी भी 
वस्तु का संग्रह नहीं करेंगे। प्रत्येक व्यक्ति को अपने सब कार्य स्वयमेव करने चाहिए, 
किसी व्यक्ति को मजदूरी पर रखकर उससे काम नहीं लेना चाहिए । इस समाज में 
किसी प्रकार का शोषण नहीं होना चाहिए । गांधी जी यद्यपि मशीनों के प्रयोग के 
विरोधी नहीं थे, तो भी वे अहिसक समाज का आधार लघ ग्रामोद्योगों और कुटीर 
उद्योगों (Cottage Industries) को मानते थे । इसका कारण यह्‌ है कि मशीनों से 
उत्पादन किए जाने पर हाथ से काम करने वालों की संख्या कम हो जाएगी तथा देश 
की बेकारी में भीषण वृद्धि होगी | 


1. “I look upon an increase of the power of the state with the 
greatest fear because, although while apparently doing good by mini- 
mizing exploitation, it does the greatest harm to mankind by destroying: 
individuality which lies at the root of all progress.” 


—Mahatma Gandhi. 
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गांधी जी के आदर्श समाज में रेलगाड़ियाँ, भारी मशीनें, न्यायालय, वकील और 
बड़े शहर नहीं होंगे । उनका यह विश्वास था कि वकील झगड़े और डाक्टर बीमारी 
बढ़ाते हैं । यदि समाज से दोनों का लोप हो जाए तो समाज की कोई हानि नहीं होगी, 
अपितु उसका कल्याण ही होगा'। 

व्यक्ति का साध्य और राज्य का साधन होना--गांधी जी यह समझते थे कि 
राज्य अपने-आपमें कोई साध्य नहीं है, अपितु व्यक्ति को जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में अपनी 
परिस्थितियों को अच्छा बनाने में सहायता देने का साधन है । व्यक्ति राज्य के लिए 
नहीं, अपितु राज्य व्यक्ति के लिए है। राज्य का प्रधान कार्य सभी व्यक्तियों के अधिक- 
तम हित का सम्पादन करना है । इसका लक्ष्य सर्वोदय अर्थात्‌ सब व्यक्तियों का कल्याण 
है । गांधी जी को राज्य पर बहुत अविश्वास था, वे समझते थे कि राज्य शोषण का 
साधन है और अपने अधिकारों का दुरुपयोग करता है । इसके शक्तिशाली होने से 
व्यक्ति के व्यक्तित्व का विकास रुक जाता है। अतः वे राज्य द्वारा उसके अधिकारों का 
दुरुपयोग होने पर उसके प्रतिरोध करने का अधिकार सत्याग्रही व्यक्ति को प्रदान 
करते हैं । 

गांधी जी व्यक्ति को प्रधानता देते हैं, किन्तु इसका यह अभिप्राय नहीं है कि वे 
बेन्थम, मिल आदि पश्चिमी विचारकों के व्यक्तिवाद में विश्वास रखते थे । उनका 
व्यक्तिवाद पश्चिम के व्यक्तिवाद की भाँति पूंजीवाद या व्यक्तिगत स्वार्थ का समर्थन 


` नहीं करता है। वे सम्पत्ति का बितरण लोगों की आवश्यकता के अनुसार करना चाहते 


थे, किन्तु यह कार्य राज्य की ओर से जोर-जबद॑स्ती से न होकर व्यक्तियों के हृदय- 
परिवतेन से होना चाहिए । इसके अतिरिक्त वे व्यक्ति के अधिकारों के साथ-साथ उसके 
BIA पर बहुत बल देते थे । 

प्रभुसत्ता का विरोध-_बहुलवादियों तथा अराजकतावादियों की भाँति गांधी जी 
राज्य को ऐसी निरंकुश प्रभुसत्ता के विरोधी थे, जिसके अनुसार प्रत्येक व्यक्ति का प्रधान 
कर्तव्य आँख मूँदकर राज्य की आज्ञा का पालन करना है। इसके विपरीत गांधी जी 
बिशुद्ध नेतिक सत्ता पर आधारित जनता की प्रभुसत्ता में विश्वास रखते थे । वे नैतिकता 
का विरोध करने वाले सभी कानूनों का प्रतिरोध करने का व्यक्ति को अधिकार ही नहीं 
प्रदान करते हैं, अपितु उसका यह कत्तव्य समझते हैं । उनके मतानुसार सच्चे लोकतन्त्र' 
की स्थापना के लिए ऐसी व्यवस्था आवश्यक है। किन्तु इससे उत्पन्न होने वाली 
अराजकता के दोष को कम करने के लिए उन्होंने राजकीय कानूनों की अवहेलना को 
अहिसात्मक और सविनय बताया है और सत्याग्रही के लिए बड़ी कड़ी शर्तें रखी हैं, 
इनसे अराजकता और उच्छु खलता की प्रवृत्ति पर बड़ी मात्रा में नियन्त्रण रखा जा 
सकता है । 

राज्य का कार्यक्षेत्र--गांधी जी राज्य के कार्यक्षेत्र को अधिकतम मात्रा तक घटाने 
के पक्ष में थे, ताकि राज्य कम-से-कम शासन करे । अतः वे राज्य के कार्यों को कम करके 
इन्हें स्वेच्छापूवेक काम करने वाली दूसरी संस्थाओं को सौंपना चाहते थे। राज्य के कार्यो: 
का एकमात्र लक्ष्य जनता का कल्याण या सर्वोदय की भावता होनी चाहिए । जन-कल्याण , 
का विरोध करने वाले सभी राजकीय कार्यो का संशोधन या समाप्ति होनी चाहिए।. 
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सच्चा लोकतन्त्रीय शासन उसी देश में होता है, जहाँ राज्य के हस्तक्षेप के बिना ही सभी 
कार्यं निविघ्न रीति से चलते रहते हैं | 

राज्य को अपने कार्यों में शक्ति का प्रयोग कम-से-कम करना चाहिए। उसे 
जनता की अधिकतम सदभावना पर आधारित नैतिक सत्ता द्वारा ही समूचा शासन 
चलाना चाहिए। अहिसक राज्य में अपराधों की तथा बल-प्रयोग की मात्रा कम हो 
जाएगी | फिर भी यदि कुछ समाज-विरोधी, आज्ञाभंग तथा हिंसा करने वाले तत्व बने' 
रहेंगे तो इनका दमन करने के लिए सरकार को शक्ति का प्रयोग करना चाहिए । गांधी 
'जी के मत में राज्य के लिए फौज अनावश्यक है, किन्तु पुलिस आवश्यक है। गांधी जी 
'समाज-वि रोधी तत्वों का दमन करने के लिए पुलिस को आवश्यक मानते हैं । 


विकेन्द्रीकरण 


(Decentralisation) 


गांधी जी राजनीतिक और आथिक क्षेत्र में शक्ति और धन के केन्द्रीकरण को 
सब बुराइयों की जड़ समझते थे, अत: विकेन्द्रीकरण पर बहुत बल देते थे इसी लिए यह 
कहा जाता है कि गांधीवाद का सार विकेन्द्रीकरण है।? वे निम्नलिखित कारणों से इसके | 
“विरोधी थे--- 

(१) पहला कारण इसका आहिसक समाज की कल्पना से उग्र विरोध था। 
वर्तमान राज्यों के अधिकारों में निरन्तर वृद्धि होने से इनमें शक्ति का केन्द्रीकरण हो 
रहा है, अतः हिसा को कम करने के लिए यह आवश्यक है कि राजनीतिक क्षेत्र में 
केन्द्रीकरण की प्रवृत्ति को कम किया जाए। आशिक क्षेत्र में भी यही स्थिति है। जब 
मशीनों द्वारा बड़े पैमाने पर उत्पादन होने लगता है तो उद्योगों का संचालन मुट्ठी-भर । 
'पूंजीपतियों के हाथ में चला जाता है। इस धन का वितरण ठीक न होने के कारण | 
समाज में शोषण, गरीबी, भुखमरी और आथिक विषमता बढ़ती चली जाती है । विभिन्न —— 
देशों PS अपने कारखानों के लिए कच्चा माल पाने तथा अपने तैयार माल की 
डर्या प्राप्त करने के लिए साम्राज्यो के निर्माण की होड़ प्रारम्भ कर देते हैं। इससे | 
अन्तर्राष्ट्रीय तनाव, अशान्ति और महायुद्ध उत्पन्न होते हें । इनमें हिसा अपनी चरम । 
सीमा पर पहुंच जाती हे, इसे रोकने के लिए उत्पादन के क्षेत्र में विकेन्द्रीकरण होना | 
चाहिए। बड़े पैमाने पर चलने वाले उद्योगों को समाप्त करके लघ ग्रामोद्योगों को 
प्रोत्साहन दिया जाना चाहिए । । 

(२) इसरा कारण केन्द्रीकरण द्वारा व्यक्ति के विकास में बाधा डालने वाले 
दुष्परिणामो का उत्पन्न होना है। राज्य में शक्तियों का अत्यधिक केन्द्रीकरण स्थानीय 
स्वशासन की मात्रा को कम करता है, व्यक्ति पर विभिन्न प्रकार के अंकुश और नियन्त्रण 
लगाता है, व्यक्ति के मानसिक, नैतिक और आध्यात्मिक विकास में बाधा डालता हि 
अतः गांधी जी लास्की एवं कोल जैसे विचारकों की भाँति आधुनिक राज्यों में विकेन्द्री- 

करण को परम आवश्यक समझते हैं। 


I. “The keynote of Gandhism is decentralisation.” 
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विकेन्द्रीकरण का स्वरूप--(क) राजनीतिक क्षेत्र मे--गांधी जी की विकेन्द्री- 
करण की नीति का यह अभिप्राय था कि ग्राम पंचायतों को अपने-अपने क्षेत्र के गाँवो का 
र हर प्रबन्ध और प्रशासन करने के लिए सम्पूर्ण अधिकार दे दिए जाएँ । इनके मामलों में 
प्रान्तीय तथा राष्ट्रीय सरकारों का हस्तक्षेप और नियन्त्रण न्युनतम होना चाहिए ॥ 
सभी गाँव आधिक दृष्टि से स्वावलम्वी तथा राजनीतिक दृष्टि से प्रशासन के लिए 
क wt । उन्होने स्वावलम्बी गाँव का सुन्दर चित्र उपस्थित करते हुए 
“ ग्राम स्वराज्य की मेरी कल्पना यह है कि वह एक ऐसा पूर्ण प्रजातन्त्र होगा, 
जो बड़ी जरूरतों के लिए अपने पडोसी पर भी निर्भर नहीं होगा। और फिर भी 
जा बहुतेरी दूसरी जरूरतों के लिए, जिनमें दूसरों का सहयोग अनिवार्य होगा, वह परस्पर 
सहयोग से काम लेगा | इस तरह हर एक गाँव का पहला काम यह होगा कि वह अपनी 
जरूरत का तमाम अनाज और कपड़े के लिए कपास खुद पैदा कर ले । 
आह कर छह गाँव में, गाँव की अपनी नाटकशाला, पाठशाला और सभा-भवन 
रहेगा । पानी के लिए उसका अपना इन्तजाम होगा, वाटर वर्क्स होंगे जिससे गाँव के 
सभी लोगों को शुद्ध पानी मिल सकेगा । HAT और तालाबों पर गाँव का पूरा नियन्त्रण 
रखकर यह काम किया जा सकता है। बुनियादी तालीम के आखिरी दरजे तक कीः 
शिक्षा सबके लिए लाज़िमी होगी । जहाँ तक हो सकेगा, गाँव के सारे काम सहयोग के 
आधार पर किए जाएँगे। ग्राम का शासन ग्राम-पंचायत द्वारा संचालित होगा । पंचायत 
ही ग्राम की व्यवस्थापिका सभा, कार्यकारिणी, सरकार और न्यायपालिका अथवा सब 
कुछ होगी । ” 
गांधी जी का यह विश्वास था कि वर्तमान राज्यों में शक्तियों का अधिक केन्द्री- 
| करण स्थानीय प्रशासन की मात्रा को कम करता है तथा व्यक्ति पर विभिन्न प्रकार के 
| अंकुश और नियन्त्रण लगाता है । इस प्रकार केन्द्रीकरण व्यक्ति के मानसिक, नैतिक 
वज ओर आध्यात्मिक विकास में बाधा डालता है । अतः सत्ता का विकेन्द्रीकरण होना चाहिए 
और ग्राम-पंचायतों को अधिक-से-अधिक अधिकार दिए जाने चाहिएँ। 
| - गांधी जी ने, १९४२ में, सुप्रसिद्ध अमरीकी पत्रकार श्री लुई फिशर के प्रश्नों का 
उत्तर देते हुए सत्ता के विकेन्द्रीकरण पर बल दिया और कहा था कि--“वतेमान समय 
| को सारी शासन-सत्ता का केन्द्र नई दिल्ली, कलकत्ता, बम्बई GR बड़ शहरों में है। में 
| यह्‌ चाहता हूँ कि सत्ता को भारत के ७ लाख गाँवों में बाँट दिया जाए 1१ इसका यह 
। अर्थ होगा कि किसी के कोई अधिकार नहीं रहेंगे । दूसरे शब्दों में मैं यह चाहता हूँ कि 
|= बैंक में जमा किए गए ७ लाख डालर ७ लाख गाँवों में बाँट दिए जाएँ और 
मत्येक गाँव को एक-एक डालर दे दिया जाए जो कभी नष्ट नहीं होगा।” उन दिनों भारत 
पर जापानी आक्रमण की सम्भावना को ध्यान में रखते हुए उन्होंने कहा था, “इम्पीरियल 
बेक में जमा किए गए ७ लाख डालरों को जापानी बमवर्षक द्वारा गिराया गया एक बम 


1. “You, see, the centre of power now is in Delhi, or in C 
and Bombay or in the big cities, I would have it distributed Pee 
Seven hundred thousand villages of India.” 
—Mahatma Gandhi, June, 1942. 
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नष्ट कर सकता है, किन्तु यदि वे ७ लाख गाँवों में बटे होंगे तो उन्हें इन गाँवों से कोई 
छीन नहीं सकता SU” र 

जुलाई १९४६ में गांधी जी ने पंचायत पद्धति पर बल देते हुए यह लिखा था कि 
भारत के स्वतन्त्र होने पर पंचायती राज की व्यवस्था लागू की जानी चाहिए । उनके 
शब्दों में, “सच्ची स्वतन्त्रता इसी व्यवस्था से मिल सकती है । भारतीय स्वाधीनता का 
श्रीगणेश निचली इकाई से होना चाहिए | इस प्रकार प्रत्येक गाँव स्वावलम्बी होगा और 
वह अपने मामलों का स्वयमेव TAT करेगा | यहाँ तक कि वह अपनी रक्षा भी स्वयमेव 
करेगा । इस नई व्यवस्था में असंख्य गाँव सम्मिलित होंगे । किन्तु एक-दूसरे के 
ऊपर चढ़ने वाले पिरामिड की भाँति नहीं होंगे, अपितु समुद्र के जल के उन वृत्तो के 
समान होंगे जो एक ही स्तर पर रहते हैं और क्रमशः बड़े होते जाते हैं ।” 

जिन दिनों भारत का नवीन शासन-विधान बनाया जा रहा था, उन दिनों उन्होंने 
पंचायती राज पर वल देते हुए यह कहा था कि केन्द्र में बैठे २० व्यक्ति लोकतन्त्र को 
नहीं चला सकते हैं । वस्तुतः यह लोकतन्त्र नीचे से स्वावलम्बी गाँवों द्वारा चलाया जाना 
चाहिए। ६ जनवरी १६४८ को प्रार्थना-सभा में भाषण देते हुए उन्होंने कहा था, 
“भारत के सच्चे लोकतन्त्र में असली इकाई गाँव ही है । यदि एक भी गाँव पंचायती राज 
चाहता है तो इसे कोई रोक नहीं सकता है । सच्चा लोकतन्त्र केन्द्र में बैठे हुए बीस 
व्यक्तियों द्वारा नहीं चलाया जा सकता । यह वस्तुतः प्रत्येक गाँव की जनता द्वारा नीचे 
से चलाई जाने वाली व्यवस्था है ।” 

गांधी जी के उपर्युक्त वर्णन से स्पष्ट है कि उनकी कल्पना में गाँव शासन, 
उत्पादन, वितरण आदि के पूर्ण अधिकार रखता है । गाँवों को इस प्रकार सब अधिकार 
देकर गांधी जी राजनीतिक सत्ता का पूर्ण विकेन्द्रीकरण करना चाहते हैं | 

(ख) आशिक क्षेत्र में विकेन्द्रीकरण--इसका अभिप्राय बड़े पैमाने पर मशीनों 
द्वारा कारखानों में किए जाने वाले उत्पादन के स्थान पर खादी, गुड, तेल-घानी आदि के 
लघु कुटीरोद्योग स्थापित करना है। यह पहले बताया जा चुका है कि आधुनिक 
उद्योगवाद ने किस प्रकार उपनिवेशवाद, साम्राज्यवाद, अन्तर्राष्ट्रीय संघर्षो और युद्धों 
को उत्पन्न किया है । यदि इसका अन्त कर दिया जाए तो संसार महायुद्धों की विभीषिका 
से मुक्त हो जाएगा | > 

मशीनों का विरोध--आथिक क्षेत्र में केन्द्रीकरण को रोकने के लिए महात्मा 
गांधी ऐसी सब मशीनों के विरोधी थे जिनसे श्रम की बचत होती है, कम-से-कम मजदूर 
लगाकर अधिक-से-अधिक उत्पादन किया जाता है और इस प्रकार से ऐसी मशीनें 
लगाकर पूँजीपति अपनी वस्तुओं का उत्पादन बढ़ाते हैं ; उनका श्रमिकों पर किया जाने 
वाला व्यय घट जाता है और उनके हाथ में अधिकाधिक सम्पत्ति इकट्टी होने लगती है; 
वे धनकुबेर बनते जाते हैं और मजदूरों में बेकारी की वृद्धि होने लगती है। इस दृष्टि से 
गांधी जी बड़ी मशीनों का और औद्योगिकीकरण का विरोध करते थे । उनका यह कहना 


1. “The democracy could not be worked by twenty men sitting at 
the centre. It had to be worked below by the people of every village.” 
— Mahatma Gandhi in the Prayer Meeting of January 6, 1948. 
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था कि, भारत के गाँवो में पहले ही वहुत वेकारी है, लोग खाली रहते हैं । यदि यहाँ 
बड़ी मशीनों से उत्पादन किया जाएगा तो सम्पत्ति के केन्द्रीकरण के साथ-साथ लोगों की 
आथिक दशा बहुत बुरी हो जाएगी । इस विषय में १३ नवम्बर १६२४ के 'यंग इण्डिया” 
में उन्होंने लिखा था, “मुझे मशीनों पर नहीं, किन्तु मशीनों के लिए पागलपन पर आपत्ति 
है । यह पागलपन मजदूरों का श्रम बचाने वाली मशीनों (Labour-saving machi- 
7९15) के लिए है । उद्योगपति इस प्रकार श्रम की बचत करने वाली मशीनों को लगा- 
कर हजारों व्यक्तियों को वेकार वना देते हैं और वे खुली सड़कों पर भूखे मरने लगते 
हैं । इससे कुछ मुट्ठी-भर लोगों के हाथों में सम्पत्ति जमा होने लगती हे । मैं चाहता 
हूँ कि यह्‌ सव में बॅट जाए । आजकल मशीनें केवल कुछ लोगों की सहायता करती हैं और 
वे लाखों व्यक्तियों की सम्पत्ति हड़प लेती हैं। मैं इस प्रकार की व्यवस्था के विरोध में 
हूँ । मशीनों को लगाने के पीछे श्रम की बचत करने की परोपकारी भावना नहीं, अपिलु 
लालच की भावना है और ऐसी व्यवस्था .का मैं अपनी पुरी शक्ति से मुकाबला 
करूँगा 172 
प्राय: श्रान्तिवश गांधी जी को मशीनों का विरोधी समझा जाता है । वस्तुतः वे 
सव प्रकार की मशीनों का अन्धविरोध नहीं करते थे, किन्तु मानवीय मशीनों को बेकार 
वनाने वाली श्रम की वचत करने वाली बड़ी मशीनों के ही विरोधी थे । इसको 
उन्होंने सिंगर की सिलाई मशीन के सुन्दर दृष्टान्त से समझाया है । उनका कहना 
था कि यह मनुष्य द्वारा अब तक आविष्कृत कुछ अतीव उपयोगी वस्तुओं में से है और 
इसके आविष्कार के साथ्‌ एक बड़ी रोमांचक कहानी जुड़ी हुई है। सिंगर बहुधा अपनी 
पत्नी को अपने हाथों से कपड़े सीने के उकता देने वाले काम में व्यस्त देखा करता था। 
ह्‌ अपनी पत्नी से बहुत प्यार करता था और उसे अनावश्यक परिश्रम से बचाने के 
लिए उसने सिलाई की मशीन का आविष्कार किया । उसने न केवल अपनी पत्नी की 
मेहनत बचाई, अपितु सिलाई मशीन खरीद सकने वाले हर व्यक्ति की मेहनत बचाई ।2 
उसका यह कार्य प्रेम से और सच्ची मानवीय भावना से प्रेरित था, न कि लोभ की 
भावना से । उनका कहना था कि “मै ऐसी बिलकुल सादी मशीनों के पक्ष में हूँ जो 
लाखों व्यक्तियों के घरों में लगाई जा सकें |” ('हरिजन', २ नवम्बर १६३ ४) उनका यह 
कहना था कि “अमरीका जैसे कम आबादी वाले देशों में बड़ी मशीनें आवशयक हो 
सकती हैं, किन्तु भारत को इनकी कोई आवश्यकता नहीं हे । जहाँ लाखों श्रम करने 
वाले मजदूर वेकार हैं, वहाँ श्रम की बचत करने वाली मशीनों के वारे में सोचने का 
DE आ eee 
1 किला “What I object to is the craze for machinery. The craze is for 
What they call labour-saving machinery, men go on saving labour till 


thousands are without work and thrown on the open streets to die of 


००७० I want concentration of wealth not in the hands of 
few but in the hands of all... . . Supreme consideration is man.” 


— Young India, November 1 3, 1924. 


2. Harijan, September 29, 1940. 
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१२५ प्रमुख राजनीतिक विचारक 


कोई लाभ नहीं है ।?? ऐसी मशीनों से सम्पत्ति का केन्द्रीकरण आथिक क्षेत्र में 
विकेन्द्रीकरण करने के लिए वे श्रम की बचत करने वाली बड़ी मशीनों के विरोधी और 
छोटी मशीनों तथा ग्रामीण उद्योग-धन्धों का विकास करने के पक्षपाती थे । 

इस प्रकार राजनीतिक और आथिक क्षेत्र में केन्द्रीकरण का प्रवल विरोधी 


3,992 


होने के कारण ही यह कहा जाता है कि “गांधीवाद का सार विकेन्द्रीकरण है। 


वर्णव्यवस्था या वर्णधर्म का सिद्धान्त 


यह गांधी जी के अहिसक समाज के संगठन का एक प्रमुख मौलिक सिद्धान्त 
है । वर्णव्यवस्था का अभिप्राय सामान्य रूप से यह लिया जाता है कि समाज का संगठन 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र नामक चार वर्णो के आधार पर होना चाहिए । किन्तु 
गांधी जी ने इस प्राचीन शब्द का प्रयोग करते हुए भी उसमें कुछ नवीन भावों को भरने 
का प्रयत्न किया है। उनके मतानुसार, “वर्ण का अर्थ इतना ही है कि हम सव अपने 
बंश और परम्परागत काम को केवल जीविका के लिए ही करें, बशर्ते कि वह नैतिकता 
के मूल सिद्धान्तों के विरुद्ध न हो।” इसकी व्याख्या करते हुए वे कहते हैं कि “मेरा 
विश्वास है कि मनुष्य इस जगत्‌ में कुछ स्वाभाविक योग्यताएँ लेकर पैदा होता है । इन्हीं 
के आधार पर वर्ण का सिद्धान्त बनाया गया हे । इसके अनुसार सबको काम करना 
चाहिए | इससे अनावश्यक प्रतियोगिता समाप्त हो जाती है ।” 

विनोबा जी के मतानुसार गांधी जी की वर्णव्यवस्था के सिद्धान्त का सार तीन 
बातों में निहित है: (क) पहली बात वंशपरम्परागत संस्कारों से लाभ उठाना हैं । 
प्रत्येक व्यक्ति अपने परम्परागत पेशे की कुछ स्वाभाविक योग्यताएँ लेकर उत्पन्न होता 
है और बचपन में इस पेशे के वातावरण में पलते हुए इसे जल्दी से ग्रहण करता है और 
शीघ्र ही इसमें दक्ष हो जाता है। यह व्यवस्था समाज के लिए हितकर है। (ख) दूसरी 
बात इस से होड़ या प्रतियोगिता का समाप्त होना है । आजकल समाज में बड़ी 
अव्यवस्था और अराजकता है । प्रत्येक व्यक्ति उसी पेशे की ओर जाना चाहता है, 
जिसमें अधिक पैसा मिलने की आशा हो, भले ही उसके लिए आवश्यक योग्यता उसमें 
न हो । उदाहरणार्थ, सभी लोग आथिक लाभ की दृष्टि से वकील, डाक्टर या इंजीनियर 
बनना चाहते हैं, इस कारण बेकारी में वृद्धि होती है । यदि पैतृक पेशों को ही करने का 
नियम कठोरता से लागू कर दिया जाए तो यह बन्द हो सकती है। सभी पेशे इस दृष्टि 
से समान हैं कि वे समाज के लिए आवश्यक हैं, उनमें किसी प्रकार के ऊंच-नीच का 
भाव नहीं है । (ग) तीसरी बात मजदूरी की या पारिश्रमिक की समानता है। गांधी जी 


1. “Sparsely populated, America may have need of machinery. 


India may not need it at all. Where there are millions and millions of 


units of idle labour, it is no use thinking of labour-saving devices.” 
—Harijan, November 5, 1935. 


2. “The keynote of Gandhism is decentralisation.” 
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का यह विचार है कि समाज को लाभ पहुंचाने की दृष्टि से सब पेशे बरावर हैं । अतः 
इनके पारिश्रमिक में कोई भेदभाव या विषमता नहीं होनी चाहिए। इस समय एक 
डाक्टर या वकील को नाई या भंगी की अपेक्षा अधिक पैसा दिया जाता है | यह व्यवस्था 
समाज में अनावश्यक विषमता को उत्पन्न करती है । सामाजिक दृष्टि से सभी को समान 
पारिश्रमिक या वेतन दिया जाना चाहिए । इससे डाक्टरी और वकालत जैसे पेशों के 
लिए होने वाली होड़ समाप्त हो जाएगी । 

इस सिद्धान्त की इस दृष्टि से कड़ी आलोचना की जाती है कि यह जात-पांत 
के दुष्परिणामों को स्थायी बनाकर समाज में नीच समझी जाने वाली जातियों को 
ऊँचा उठने तथा उन्नति करने के अवसरों से वंचित करता है, क्योंकि इसके अनुसार. 
भंगी तथा नाई के लड़कों को सदैव अपने पिता के ही पेशे करने चाहिएँ । किन्तु गांधी 
जी के मतानुसार यह आलोचना कई कारणों से सही नहीं है-- 

(१) वे नाई व भंगी के प्रतिभासम्पन्त लड़कों द्वारा अन्य पेशे किए जाने में 
दोष नहीं समझते हैं, amd कि वे यह पेशा आथिक लाभ की दृष्टि से नहीं, अपितु 
समाज की सेवा के उद्देश्य से HT | 

(२) गांधी जी अपने वर्णधर्म की धारणा में ऊँच-नीच की कल्पना को कोई 
स्थान नहीं देते हैं। गांधी जी कहते हैं कि “मेरी समझ में कोई मनुष्य न तो जन्म से 
और न कर्म से ही बड़ा वन जाता है । मेरा विश्वास है कि जन्म के समय सभी मनुष्य 
बरावर होते हैं ।** “मेरी राय में दूसरे किसी मनुष्य से श्रेष्ठ होने का दावा करना 
मनुष्यता को लांछन लगाना है। जो अपनी उच्चता का दावा करता है, वह उसी क्षण 
मनुष्य होने का अधिकार भी खो देता है।” 

गांधी जी के इस उद्धरण से स्पष्ट है कि वे वर्तमान समय में समाज में 
प्रचलित ऊँच-नीच के विचारों को नहीं मानते हैं, सभी पेशों को समानता की दृष्टि से 
देखते हैं, वे भंगी के तथा ब्राह्मण के लड़के में प्रतिष्ठा और वेतन की दृष्टि से कोई भेद 
नहीं रखना चाहते हैं। यदि समाज में यह व्यवस्था लागू हो जाए तो सामाजिक एवं 
| विषमता तथा इससे उत्पन्न होने वाले भीषण वर्ग-संघर्ष समाप्त हो जाएंगे। 
गांधी जी की वर्णव्यवस्था का यह आदर्श बहुत ऊंचा है तथा इसे व्यावहारिक रूप देना 
कठिन है । 


सरक्षकता का सिद्धान्त 
(Theory of Trusteeship) 


समाज की वर्तमान आथिक विषमता के दुष्परिणामों का अहिसक प्रतिकार 

करने की दृष्टि से इस सिद्धान्त का विशेष महत्व है । इसका यह मतलब है कि धनी 
व्यक्ति अपनी आवश्यकताओं से अधिक जमीन, जायदाद, कारखाने तथा विविध प्रकार 
की सम्पत्ति का अपने को स्वामी न समझें, अपितु इसे समाज की अमानत या धरोहर 
(Trust) मानें, उसका उपयोग अपने लाभ के लिए नहीं, अपितु समाज के कल्याण के 
Cary 
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लिए करें | गांधी जी का यह सिद्धान्त श्रपरिग्रह के विचार पर आधारित है । अपरिग्रह | 
का अर्थ है कि मनुष्य को अपने जीवन की आवश्यकताओं से अधिक किसी वस्तु का 
संग्रह नहीं करना चाहिए। यदि किसी के पास अधिक सम्पत्ति हो गई है तो उसे इसको 
अपनी न समझकर ईश्वर की तथा समाज की समझनी चाहिए। संसार की सभी वस्तुओं 
पर ईश्वर का स्वामित्व है, मनुष्य को अपने परिश्रम और आवश्यकता के अनुसार 
इसमें से अपना हिस्सा लेने का अधिकार हे, अतः वह किसी भी प्रकार की सम्पत्ति का 
स्वामी नहीं, अपितु उसका संरक्षक मात्र हे । 

आधुनिक समय की उग्र आथिक विषमता को दूर करने के लिए समाजवादी 
विचारक शक्ति के प्रयोग द्वारा उत्पादन के साधन धनियों से छीनकर उन पर राज्य का 
स्वामित्व स्थापित करना चाहते हैं । ग्रेट ब्रिटेन जैसे कल्याणकारी राज्य (Welfare 
State) के सिद्धान्त में आस्था रखने वाले देश पूंजीपतियों पर अधिकाधिक कर लगा- 
कर इस विषमता को दूर करना चाहते हैं। किन्तु गांधी जी समाज में धन के समान 
वितरण के लिए संरक्षकता के सिद्धान्त का आश्रय लेते है। गांधी जी को धनियों से 
उनकी सम्पत्ति और उत्पादन के साधन जोर-जवर्देस्ती से छीनने का हिंसापूर्ण मार्ग 
पसन्द नहीं है, इससे समाज में कटुता, द्वेष, रोप, तनाव और वर्ग-संघर्ष का हिसक 
वातावरण बनेगा | 

गांधी जी के ट्रस्टीशिप के सिद्धान्त के अनुसार, धनी लोगों को स्वेच्छापूर्वक 

यह समझना या समझाना चाहिए कि उनके पास जो धन है, वह समाज की धरोहर है, 

वे उसमें से केवल अपने निर्वाह के लिए आवश्यक धनराशि ही ले सकते हैं, शेष सारी 
धनराशि उन्हें समाज की दृष्टि से हितकर कार्यो में लगा देनी चाहिए। इसका यह 
मतलव नहीं है कि धनी अपने जीवन-निर्वाह्‌ से बची हुई सम्पत्ति को निर्धन व्यक्तियों 
में बाँट दें | ऐसा करने पर तो यह सम्पत्ति उपभोग में आकर शीघ्र नष्ट हो जाएगी; 
अतः धनिक वर्ग अपनी फालतू सम्पत्ति को ऐसे उद्योग-धन्धों में लगाए, जिनसे साधारण 
जनता को रोजगार मिल सके। उसे दूसरों को काम देकर तथा उत्पादन बढ़ाकर | 
अपनी पूँजी का सदुपयोग सार्वजनिक हित के कल्याण एवं वृद्धि के लिए करना चाहिए; 
वह इसे जलाशय, विद्यालय आदि बनाने के जनकल्याणकारी कार्यो में भी लगा सकता 
है। जमींदार अपनी फालतू जमीन भूमिहीन निर्धन व्यक्तियों को जोतने बोते के लिए दे 
सकता है। 

इस वात में सन्देह किया जा सकता है कि धनी लोग स्वेच्छापूर्वक अपना धन 
समाज को समर्पण करने के लिए कैसे और क्यों तैयार होंगे ? गांधी जी मानवीय प्रकृति 
को उदात्तता, दिव्यता और सुधार में अगाध विश्वास रखते थे। उनका यह विचार था 
कि आरम्भ में दो-चार साधु-स्वभाव वाले पूँजीपति कत्तव्य-बुद्धि से प्रेरित होकर 
अपनी सम्पत्ति को समाज की अमानत समझने लगेंगे । वाद में इनके उदाहरण से प्रेरणा 
पाकर अन्य धनी लोग भी इनका अनुकरण करेंगे । परन्तु ऐसे भी धनी लोग सम्भव हैं, 
जो इस प्रकार स्वेच्छापूर्वक अपनी सम्पत्ति का परित्याग करने के लिए तैयार न हों। 
गांधी जी के मतानुसार उनको अहिसात्मक असहयोग और सत्याग्रह के साधंनों से 
सन्मार्ग पर लाया जा सकता है; क्योंकि धनी, जमींदार और उद्योगपति किसानों तथा 
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मजदूरों के सहयोग से ही अपने सव कार्य सम्पन्न कर सकते हैं । यदि किसान सहयोग 
न दें तो जमींदार के खेत जोते, बोये और काटे नहीं जा सकते । यदि मजदूर 
कारखानों में काम करना वन्द कर दें तो पूँजीपतियों के कारखाने ठप्प हो जाएँगे। अतः 
असहयोग के अहिसक ब्रह्मास्त्र से धनियों को ट्रस्टी वनने के लिए बाधित किया जा 
सकता है | विनोबा भावे ने भूदान आन्दोलन द्वारा गांधी जी के ट्रस्टीशिप के सिद्धान्त को 
क्रियात्मक रूप देते हुए जमींदारों की हजारों एकड़ भूमि भूमिहीन किसानों को दिलवायी 
है । जैसे अहिसात्मक असहयोग के आन्दोलन से भारत को राजनीतिक स्वतन्त्रता मिली 
है, वैसे ही ट्रस्टीशिप के सिद्धान्त से हमें आथिक समानता और स्वतन्त्रता की प्राप्ति 
हो सकती है । 

किन्तु गांधी जी के आलोचकों को यह कोरा मिथ्या आशावाद प्रतीत होता है 
कि धनी लोग स्वेच्छापूर्वक अपनी सम्पत्ति को छोड़ने तथा अपने को उसका ट्रस्टी 
समझने के लिए तैयार हो जाएंगे। गांधी जी ने इसका उत्तर देते हुए कहा है--“आप 
कह सकते हैं कि ट्रस्टशिप तो कानूनशास्त्र की एक कल्पना मात्र है, व्यवहार में उसका 
कहीं कोई अस्तित्व दिखाई नहीं पड़ता है । किन्तु यदि लोग इस पर सतत विचार करें, 
उसे आचरण में उतारने की कोशिश भी करते रहें तो मनुष्य-जाति की नियामक शक्ति 
के रूप में प्रेम आज जितना काम करता है, उससे कहीं अधिक काम करेगा ।'""यदि 
इसके लिए प्रयत्न किया जाए तो दुनिया में समानता की दिशा में हम दूसरे किसी उपाय 
से जितना दूर तक जा सकते हैं, उसके बजाय इस सिद्धान्त से ज्यादा दूर तक जा सकेंगे । 


गांधोवाद और समाजवाद 


गांधी जी समाज में व्यक्तिगत स्वतन्त्रता, समानता और सामाजिक न्याय के 
उदात्त सिद्धान्तो को क्रियात्मक रूप देना चाहते थे। वे ट्रस्टीशिप तथा अपरिग्रह के 
सिद्धान्तों द्वारा आथिक विषमता को दूर करके सबके लिए धन का समान वितरण 
करना चाहते थे, सबको उन्नति के समान अवसर देने के लिए उत्सुक थे। इस दृष्टि से 
गांधी जी सच्चे समाजवादी थे, उन्होंने 'हरिजन' में यह विचार प्रकट किया था कि 
समाजवाद का बिचार नवीन नहीं है, उसका जन्म पूंजीवाद के दुरुपयोग के कारण नहीं 
हुआ है, किन्तु यह बहुत प्राचीन सिद्धान्त है । समाजवाद का ही नहीं, अपितु साम्य- 
वाद का भी ईशोपनिषद्‌ के पहले मन्त्र में स्पष्ट प्रतिपादन है। गांधी जी समाज के 
सभी वर्गो का, विशेषतः किसानों, मजदूरों, निर्धतों का सब प्रकार का कल्याण चाहते 
मनोर उनके साथ होने वाले अन्याय और अत्याचारों को तथा आथिक विषमता को दूर 
करना चाहते थे, अत: वे सच्चे समाजवादी थे । उद्देश्य की दृष्टि ने गांधीवाद ओर 
समाजवाद में कोई महत्वपूर्ण अन्तर नहीं हे । 

गांधीवाद तथा समाजवाद में अन्तर--किन्तु समाजवादी होते हुए भी गांधी 
जी का समाजवाद पश्चिमी जगत्‌ के समाजवाद से कई बातों में मौलिक रूप से भिन्न 
है । दोनों के कुछ प्रमुख भेद ये हैं--- 

(१) पश्चिम के समाजवाद का जन्म पूंजीवाद के दोषों और दुष्परिणामों से 
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हुआ है, उसका प्रेरणास्रोत भौतिक-आर्थिक विषमता है । किन्तु गांधी जी के समाजवाद 
का मूल आधार आध्यात्मिक है, यह सत्य और अहिंसा के आदर्शो से प्रेरित हे । उनका ॥ 
विश्वास है कि सब व्यक्तियों में भगवान्‌ की दिव्य सत्ता का अंश विद्यमान है, अतः | 
सभी व्यवित समान हैं, सबकी आवश्यकताएं समान रूप से पुरी होनी चाहिएँ। अपनी 
आवश्यकताओं से अधिक सम्पत्ति रखना पाप है । प्रत्येक वस्तु ईश्वर की है, अतः उस 
पर सबका समान अधिकार है । | 

(२) दूसरा अन्तर गांधी जी द्वारा साधनों की शुद्धता पर और अहिसा पर बल | 
दिया जाना है । समाजवादी अपना लक्ष्य प्राप्त करने के लिए हिसा, क्रान्ति ओर असत्य 
के प्रयोग में कोई संकोच नहीं करते हैं, किन्तु गांधी जी अहिसा के उपासक हैं। वे | 
समाजवाद को स्फटिक की तरह शुद्ध मानते हैं और उसे प्राप्त करने के साधनों की 
शुद्धता पर बल देते हैं । पश्चिमी समाजवादी पूँजीवाद की समाप्ति क्रान्ति और युद्ध से 
करना चाहते हैं, गांधी जी इसे अहिसात्मक असहयोग से करने पर कटिबद्ध हैं। वे यह 
काम धनियों और जमींदारो के हृदय-परिवर्तन एवं ट्रस्टीशिप के सिद्धान्त से करना 
चाहते हैँ । 


(३) समाजवाद और गांधीवाद दोनों एक ही प्रकार के वर्गेहीन (Classless) 
समाज की स्थापना करना चाहते हैं। किन्तु समाजवादी वर्ग-संघर्ष को अनिवार्य मानते 
हैं, उनका यह कहना है कि सर्वहारा वर्ग क्रान्ति के द्वारा पूँजीपति वर्ग का उन्मूलन करके 
वर्गेहीन समाज का निर्माण करेगा। किन्तु गांधी जी इस हिंसात्मक पद्धति के वि रोधी 

है हैं। उनका यह कहना है कि “आप जमींदारों और पूंजीपतियों का हृदय-परिवर्तन हिसा । 
से नहीं, वल्कि केवल समझा-बुझाकर ही कर सकते हैं।” गांधी जी अपने सिद्धान्त को 
सर्वोदय अर्थात्‌ समाज के सभी वर्गों तथा व्यक्तियों का अभ्युत्थान करने वाला समझते 
थे। वे समाज में वर्ग-संघर्ष के स्थान पर वर्ग-सहयोग तथा वर्ग-समन्वय की भावना को 
प्रवल बनाना चाहते थे। 

(४) समाजवादी उत्पादन के साधनों के राष्ट्रीयकरण में अगाध विश्वास 
रखते हैं, वे इस उपाय से समाजवाद की स्थापना करना चाहते हैं। किन्तु गांधी जी 
को राष्ट्रीयकरण का विचार पसन्द नहीं है। इसका बड़ा कारण यह है कि इससे राज्य 
अत्यधिक शक्तिशाली हो जाएगा। गांधी जी मशीनों के द्वारा बड़े पैमाने पर उत्पादन 
के, वड़े उद्योगों के तथा केन्द्रीकरण के विरोधी हैं। इसीलिए वे राष्ट्रीयकरण के भी 
विरोधी हैं। र ४ 

उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट है कि समाजवाद को यदि ऐसी नूतन सामाजिक 
व्यवस्था समझा जाए, जो सब व्यक्तियों को हर प्रकार से समानता देने वाली, प्रत्येक 

प्रकार के अन्याय, अत्याचार और शोषण का विरोध करने वाली, व्यक्ति के सर्वांगीण 
विकास पर तथा समाज के सभी वर्गों के अभ्युदय और उत्थान पर बल देने वाली हो 
तो गांधी जी अवश्यमेव समाजवादी थे। किन्तु समाजवाद का अभिप्राय यदि क्रान्ति 
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महात्मा गांधी १३३ 


गांधीवाद और मार्क्सवाद 


(क) समानताएँ--महात्मा गांधी और महामना माक्स के सिद्धान्तो में कई 
विलक्षण समानताएँ हैं । दोनों दरिद्रता के दानव का संहार करना चाहते हैं, निर्धनों को 
धनियों के शोषण से तथा अत्याचारों से मुक्त करना चाहते हैं, दोनों समाज में अमीर- 
गरीव के भेद तथा वर्गों का अन्त करने के लिए उत्सुक हैं, दोनों श्रम को असाधारण 
महत्व देते हैं। दोनों इस सिद्धान्त को क्रियात्मक रूप देना चाहते हैं कि प्रत्येक से उसकी 
सामर्थ्यानुसार काम लिया जाए तथा प्रत्येक को उसकी आवश्यकतानुसार पारिश्रमिक 
दिया जाए। राज्य के विषय में दोनों का सिद्धान्त एक जैसा है । दोनों भावी आदर्श 
व्यवस्था में राज्य की सत्ता नहीं मानते । इन समानताओं के होते हुए भी स्थूल रूप से 
इन दोनों में एक बड़ा भेद हिंसा के प्रश्‍न पर दिखाई देता है। गांधी जी अहिसा के उपासक 
हैं, माक्स संघर्ष को सृष्टि का प्रधान तत्व मानते हैं। मार्क्सवादी साम्यवाद की स्थापना 
के लिए क्रान्ति, युद्ध तथा हिसा के उपायों को बुरा नहीं समझते । 

इन समानताओं के आधार पर कई बार यह कल्पना की जाती है कि हिसारहित 
साम्यवाद गांधीवाद है तथा साम्यवाद हिसायुक्‍त गांधीवाद है। वस्तुतः यह धा रणा 
अत्यन्त भ्रान्तिपर्णं है, क्योंकि दोनों में उपर्युक्त समानताओं के होते हुए भी बहुत अधिक 
मौलिक भेद हैं। इन दोनों में हिसा का एक ऐसा प्रधान और मौलिक अन्तर है जो 

इन्हें सर्वथा भिन्न सिद्धान्त बना देता है। 

(ख) भेद--दोनों के प्रधान भेद निम्नलिखित हैं--- ; 

(१) मार्क्स विशुद्ध भौतिकवादी है, वह विइव में प्रकृति (Matter) के अति- 
रिक्‍त कोई चेतन सत्ता नहीं मानता है। इसके सर्वथा विपरीत गांधी जी अद्वौतवादी 
हैं, वे समूचे चराचर जगत्‌ में एक ही ब्रह्म या ईश्वर की सत्ता का विस्तार देखते हैं; वे 
सर्वव्यापक सर्वज्ञ भगवान्‌ में और धर्म में गहरी आस्था रखते हैं। किन्तु मार्क्स तथा 
उसके अनुयायी धर्म एवं ईश्वर के कट्टर विरोधी हैं ; इसे जनता को मोहनिद्रा में सुलाने 
वाली अफीम समझते हैं । गांधीवाद आध्यात्मिकता और आस्तिकता में तथा साम्यवाद 
भौतिकता और नास्तिकता में विश्वास करता है। 

= २) मार्क्सवाद साध्य को महत्व देता हे, उसके लिए पवित्र-अपवित्र सभी 
अकार के साधनों का प्रयोग उचित मानता है । किन्तु गांधी जी साध्य के साथ साधनों 
की पवित्रता पर बल देते हैं। 

(३) गांधीवाद भ्रहिसा और प्रेम पर धारित है। उनकी पद्धति प्रेम के वल 
से विरोधियों को परास्त करने की थी । इसके विपरीत मार्क्सवाद विद्वेष का उपदेश 
देता है ; वह पूँजीपतियों से, धर्म से और ईश्वर से घृणा करने का पाठ पढ़ाता है। 

(४) दोनों का एक महत्वपुर्ण मौलिक श्रन्तर teat ate अ्रहिसा का है। 
माक्संवाद हिसा और क्रान्ति के द्वारा साम्यवादी व्यवस्था का प्रादुर्भाव मानता है। 
इसके विपरीत गांधी जी अहिसा पर बल देते हैं। माक्स संघर्ष को सूष्टि का परभ तत्व 
मानते हैं, किन्तु गांधीवाद सृष्टि का प्रधान तत्व सहयोग और प्रेम को समझता है । 

(५) गांधोवाद में व्यक्ति को साध्य मानते हुए उसे अधिक महत्व दिया गया 
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है । राज्य उसके विकास का साधन मात्र है । मार्क्से तथा अन्य साम्यवादी व्यक्ति को 
नहीं, अपितु राज्य को महत्व देते हैं । गांधी जी समाज में परिवर्तन लाने के लिए उसका 
निर्माण करने वाले व्यक्ति का सुधार और चरित्र का विकास करना चाहते हैं । वे 
नूतन सामाजिक व्यवस्था का श्रीगणेश व्यक्ति से करते हैं; इसके विपरीत साम्यवादी 
अपना श्रीगणेश राज्य से करते हैं, वे क्रान्ति या षड्यन्त्र द्वारा सर्वप्रथम राजनीतिक 
सत्ता हस्तगत करने का प्रयास करते हैं और इसे हस्तगत करने के बाद अपनी इच्छा- 
नुसार समाज के आथिक ढाँचे में परिवर्तन करके नवीन सामाजिक व्यवस्था का निर्माण 
करते हैं । 

(६) Aled के अनुयायी वर्तमान औद्योगिक सभ्यता को वरदान समने हैं 


और गांधी जी श्रभिशाप। वे धन-दौलत और सत्ता के पीछे भागने को पागलपन तथा 


व्यक्ति के सच्चे विकास में बाधक समझते हैं। गांधी जी आध्यात्मिक जीवन को सर्वोत्तम 
आदर्श मानते हैं, मार्क्सवादी भौतिक जीवन और इसके सुखों की प्राप्ति को अपना लक्ष्य 


मानते हैं। 
(७) साम्यवादी पूंजीवाद का उन्मूलन करने के लिए उद्योगों के राष्ट्रीय- 


करण पर तथा उत्पादन के सभी साधनों पर राज्य का स्वामित्व चाहते हैं। गांधी जी 


बड़े उद्योगों के तथा इनके राष्ट्रीयकरण के विरोधी हैं । 


इस प्रकार यह स्पष्ट हे कि दोनों में अनेक मौलिक भेद हैं। माक्सवादी वर्ग-- 


संघर्ष तथा सर्वहा रा वर्ग की अधिनायकता के सिद्धान्तो में विश्वास रखते हैं। इसके 
विपरीत गांधी जी वर्णव्यवस्था या विभिन्न वर्गों द्वारा अपने परम्परागत कार्य करने में 
सत्याग्रह, विकेन्द्रीक रण, ट्रस्टीशिप, वैयक्तिक स्वाधीनता और लोकतन्त्र के सिद्धान्तो में 


आस्था रखते हें । ये भेद इतने अधिक और मौलिक हैं कि हिसारहित माक्संवाद को 


गांधीवाद नहीं कहा जा सकता है। 


गांधोवाद के दोष 


(१) कोरा श्रादर्शवाद--इसका पहला और सबसे बड़ा दोष यह कहा जाता 


है कि यह कोरा आदर्शवाद है, भांधी जी का सत्य और अहिसा पर आधारित राज्य- 


हीन समाज प्लेटो की 'रिपब्लिक' की भाँति कल्पनालोक की वस्तु है, यह स्वणिम समाज 


इस भूतल पर कभी व्यावहारिक रूप धारण कर सकेगा--यह सर्वथा असम्भव प्रतीत 
होता है । गांधी जी को जीवन की आवश्यकताओं को देखते हुए यह पता लग गया था 
कि वर्तमान सभ्यता का, भारी उद्योगों का तथा राज्य-व्यवस्था का समूलोन्मुलन और 


अन्त करना सम्भव नहीं है, अतः उन्होने स्वप्नलोक से उतरकर व्यावहारिक जगत्‌ में ` 


ऐसे अहिसक लोकतन्त्र की कल्पना की जिसमें अनेक आदर्शो को अधिकतम मूर्तरूप दिया 
जा सके। 


(२) अहिसा को असाधारण महत्व--दूसरा दोष अहिसा के सिद्धान्त को , 


अत्यधिक महत्व देना और व्यापक बनाना है । गांधी जी का यह्‌ विचार ठीक नहीं प्रतीत 


होता है कि ह्न धर्म अहिसा का उपासक है। वैदिक साहित्य में, रामायण, महाभारत 
त्तथा गीता में दुष्टों के दलन के लिए हिंसा और युद्ध का प्रतिपादन है । गांधी जी ने 
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अन्तरराष्ट्रीय क्षेत्र में अहिसा के अस्त्र का प्रयोग करने का जो परामर्श दिया है, वह भी 

यावहारिक प्रतीत होता है उनका यह विश्वास था कि सच्चे सत्याग्रही द्वारा हृदय से 
की गई प्रार्थना वमों की वर्षा करने वाले वायुयानचालक के हृदय पर प्रभाव डालेगी 
और उसे इस नृशंसतापूर्ण कार्य को करने से रोकेगी । किन्तु अणुयुद्धों को रोकने के 
लिए इस उपाय को विफलता निश्चित है । इस प्रकार के प्रतिरोध के वर्तमान परि- 
स्थितियों में सर्वथा निष्फल और निरर्थक होने में कोई सन्देह नहीं है। 

(३) राज्य की दोषपूर्ण ग्रालोचना--तीसरा दोष राज्य को हिसा का प्रतीक 
तथा मनुष्य को स्वतन्त्रता का विरोधी मानना है । पहले रूसो तथा ग्रीन के विचारों का 
विवेचन करते हुए बताया जा चुका है कि राज्य का एक मात्र आधार हिंसा या शक्ति 
नहीं, अपितु जनता की सामान्य इच्छा (General Will) है । यदि लोगों में ऐसी इच्छा 
न रहे तो राज्य का थोडे समय के लिए भी वना रहना सम्भव नहीं प्रतीत होता है | 

(४) ऑहिसात्मक उपायों का हिसापुणं होना--चोथा दोष गांधी जी के 
अहिसात्मक उपायों का हिसापुर्ण होना है। गांधी जी ने १६२० में शान्तिपूर्ण उपायों से 
स्वराज्य पाने के लिए जव अपने कार्यक्रम में विदेशी कपड़ों के बहिष्कार की तथा उनकी 
होली जलाने की वात रखी तो दीनवन्धु सी० Who एण्डयूज॒ ने इसकी आलोचना करते 
हुए कहा था कि इस प्रकार ब्रिटिश कारखानों में तैयार किए गए वस्त्रों की होली करना 
उन्हें 'हिसापूर्ण, दूषित और अस्वाभाविक! कार्य प्रतीत होता है । इससे भारत में अंग्रेजों 
के प्रति वैसी fas पपूर्ण राष्ट्रीयता की भावना उत्पन्न होगी जेसी योरोप के विभिन्न 
राष्ट्रों में पाई जाती है। स्टेट्समैन के सम्पादक आर्थर मूर ने सत्याग्रह को 'मानसिक 
हिसा' कहा था, क्योंकि यह मनुष्यों के AAT पर प्रबल दबाव डालने का प्रयत्न करती है । 
जब गांधी जी ने सत्याग्रह का प्रयोग आरम्भ किया था तो आलोचकों ने यह कहा था कि 
सत्य का स्वरूप जटिल होने के कारण इसका पालन कम होगा और शीघ्र ही यह दुराग्रह 


में परिणत हो जाएगा | आजकल सत्याग्रह के साधनों--हड़ताल, उपवास आदि का इतना 
दुरुपयोग होने लगा है कि उपर्युक्त आलोचना में कुछ सचाई प्रतीत होती है । 


(५) 
करण, वर्णव्यवस्था, ट्रस्टीशिप के fara में गम्भीर दोष हैं। वतमान युग में राज- 
नीतिक और आशिक क्षेत्र में विकेन्द्रीकरण के सिद्धान्तों को लागू करना सम्भव नहीं 
प्रतीत होता है । वर्णव्यवस्था का सिद्धान्त निम्न जातियों के बच्चों को अपने परम्परागत 
पेशों के साथ बांधकर रखते हुए उनको उन्नति करने के अवसरों से वंचित करता है । 
उनके संरक्षकता के सिद्धान्त की व्यावहारिकता में प्रबल सन्देह हे । इस भूतल पर ऐसा 


स्वर्णयुग आना असम्भव प्रतीत होता है जब धनी स्वेच्छापुवक अपनी विशाल सम्पत्ति 


समाज को समर्पित कर देंगे। विनोबा जी को भदान में मिली अधिकांश भमि बंजर 


ओर बेकार बताई जाती है । 

गांधी जी की देन--उपर्युक्त दोषों के होते हुए भी राजनीतिक चिन्तन के. क्षेत्र 
में गांधी जी की कुछ विशिष्ट देने हैं 

(१) मानव-जाति की रक्षा का पथ-प्रदशंन--पहली देन अणुबमों द्वारा प्रलयं- 
कर ताण्डव की सम्भावना से भयभीत मानव-जाति को आत्मसंरक्षण के लिए अहिसा के 


CC-0. In Public Domain. Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


a 5 आनक न ie CO 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
१३६ प्रमुख राजनीतिक विचारक 


पथ का प्रदर्शन करना है । 
(२) राजनीति को आध्यात्मिक बनाना--दूसरी देन धूत्तंता, धोखाधड़ी 


और असत्य व्यवहार से परिपूर्ण राजनीति को धर्म और नैतिकता से अनुघ्राणित करना 
तथा आध्यात्मिक बनाना है | 

(३) तीसरी देन साध्य के साथ-साथ साधनों की पवित्रता पर बल देना है । 

(४) चौथी देन सत्य और आहिसा के क्षेत्र को व्यापक और विशाल बनाना है" 
पहले इसका प्रयोग ऋषि-मुनियों तक तथा पारिवारिक क्षेत्र तक सीमित था | गांधी जी 
ने इसका प्रयोग सभी व्यक्तियों तथा सभी क्षेत्रों के लिए आवश्यक माना हे । उन्होंने 
पददलित पराजित और निःशस्त्र देशों को स्वाधीनता प्राप्त करने के लिए अहिसात्मक 

पद्धति वाले नवीन पथ का प्रदर्शन किया। 

(५) पाँचवीं देन व्यवित के विकास और महत्व पर बल देना था । उन्होंने 
पीडित और पददलित, मनुष्यों में भी एक नवीन आशा, विशवास और श्रद्धा का संचार 
कर उन्हें नई चेतना, शक्ति और स्फूति से ओतप्रोत किया । सब व्यक्तियों की समानता, 
स्वतन्त्रता और महत्ता में उतका अगाध विशवास था । 

(६) संरक्षकता का सिद्धान्त--छठी देन पूँजीवाद के दुष्परिणामों का प्रतिरोध 
करने के लिए क्रान्ति और युद्ध के स्थान पर संरक्षकता (Trusteeship) के और 
असहयोग के अहिंसात्मक मार्ग का नवीन आविष्कार AT | 

(७) कर्मयोग--सातवीं देन उनका कोरा दार्शनिक न होकर कर्मयोगी होना 
तथा अपने सिद्धान्तों को स्वयमेव व्यावहारिक रूप प्रदान करना था। यह इनकी 
विलक्षण सफलता और प्रभाव का एक बड़ा कारण था। वे दूसरों का सुधार करने के 
स्थान पर अपने या व्यक्ति के सुधार पर बहुत बल देते थे । 


गांधीवाद में विभिन्न तत्वों का सम्मिश्रण 

गांधीवाद के उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है कि उसमें प्राचीन विचारधारा के अनेक 
बहमूल्य तत्वों के साथ पश्चिम में प्रचलित अनेक प्रकार के वादों के भी कुछ तत्व मिलते 
हैं, अत: यह कहा जाता है कि गांधीवाद में व्यक्तिवाद (Individualism), अराजकता- 
वाद (Anarchism) और आदर्शवाद (Idealism) के तत्वों का सम्मिश्रण हुआ है। 
व्यक्तिवाद व्यक्ति को तथा उसके अधिकारों को विशेष महत्व देता है । पश्चिम में" 
व्यक्ति के अधिकारों का प्रबल समर्थन वेन्थम, जॉन स्टुअर्ट मिल और हरबर्ट स्पेन्सर ने 
किया है । पहले इनका उल्लेख किया जा चुका है । गांधी जी व्यक्ति को बहुत महत्व देते 
हैं और वे राज्य का प्रधान उद्देश्य व्यक्ति का विकास और कल्याण समझते हैं । उनकी 
दृष्टि में व्यक्ति राज्य के लिए नहीं, अपितु राज्य व्यक्ति के लिए है; राज्य को व्यक्ति 
के अधिकारों की रक्षा करनी चाहिए .और उसका विकास करने में पूर्ण सहयोग देना 
चाहिए । 

इसी प्रकार अराजकतावाद के भी कुछ तत्व गांधीवादी विचारधारा में पाए 
जाते हैं। पहले यह बताया जा चुका है कि गांधी जी राज्य की सत्ता के प्रबल विरोधी 
हैं। वे दार्शनिक, भौतिक, ऐतिहासिक और आथिक कारणों के आधार पर राज्य का 
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| बिरोध करते हैं । दार्शनिक आधार पर राज्य का विरोध करने का बड़ा कारण यह्‌ 
| है कि गांधी जी अहिसा के पुजारी हैं और राज्य का प्रधान आधार हिसा तथा पाशविक 
शक्ति है । हिसामूलक राज्य 'अहिसा परमो धर्मः के उपासक को मान्य नहीं है, यह 
व्यक्ति की नैतिकता के विकास को अवरुद्ध करता है, इसलिए गांधी जी की आदर्श 
। सामाजिक व्यवस्था में राज्य का कोई स्थान नहीं है। 
पश्चिमी जगत्‌ में आदर्शवाद (Idealism) का प्रतिपादन ब्रिटिश विचारक थामस 
हिल ग्रीन, बोसांके तथा जर्मन विचारक हेगल ने किया है। गांधी जी के सिद्धान्तो की 
कुछ वातें ब्रिटिश आदर्शवादी विचारक ग्रीन द्वारा प्रतिपादित मन्तव्यों से मिलती हैं । 
दोनों के दार्शनिक विचारों का मूल आधार एक जैसा है । ग्रीन अद्वौतवादी है । वह एक 
शाश्वत चैतन्य सत्ता को विश्व की समस्त जड़ एवं चेतन वस्तुओं में ओतप्रोत मानता 
है । मनुष्य केवल जड प्रकृति का अंश नहीं है, अपितु वह अपना चेतन स्वरूप रखता 
हैं। दैवी सत्ता का अंश होने के कारण प्रत्येक व्यक्ति का यह लक्ष्य होना चाहिए कि 
वह अपने नेतिक विकास के लिए दैवी गुणों को अपने चरित्र में ढालकर अपने को दिव्य 
(Divine) बनाने का यत्न करे। गांधी जी भी नर में नारायण का अंश देखते हैं और 
मनुष्य की आसुरी प्रवृत्तियों का दमन करके दैवी प्रवृत्तियों को विकसित करना चाहते 
हैं । दोनों विचारक व्यक्ति को साध्य और राज्य को साधन मानते हैं। ग्रीन का चरम 
लक्ष्य व्यक्ति और उसका विकास है, राज्य Te उसके विचार की दूसरी विशेषता 
लोकहितकारी राज्य (Welfare State) के विचार को जन्म देना था । ग्रीन ने सबसे 
पहले इस सिद्धान्त का प्रबलतापुर्वक प्रतिपादन किया था कि राज्य को जनता के कल्याण 
के लिए सभी प्रकार के आवश्यक कानून बनाने चाहिएँ । गांधी जी भी व्यक्ति को साध्य 
और राज्य को साधन मानते हुए इस बात पर बल देते थे कि राज्य का चरम लक्ष्य 
च्यक्ति का विकास होना चाहिए । ग्रीन की तरह वे भी राज्य द्वारा उन कार्यों के किए 
जाने पर बल देते थे, जो मनुष्य के विकास के लिए आवश्यक हैं, जैसे प्राथमिक शिक्षा 
की व्यवस्था, मद्यपान की बुराई को इर करना, राज्य द्वारा इसके बारे में प्रतिबन्ध 
लगाना। सम्पत्तिविषयक विचारों में भी ग्रीन और गांधी जी में पर्याप्त समानता है । 
अन्य समाजवादियों की भांति ये दोनों पूँजीपतियों की सम्पत्ति को छीनने और साम्पत्तिक 
| वैषम्य का उन्मूलन करने पर बल नहीं देते हैं। ग्रीन व्यक्तिगत सम्पत्ति का प्रबल 
। समर्थक था और वह सामाजिक कल्याण के लिए पूँजी के प्रयोग को वांछनीय समझता : 
था। गांधी जी धनियों को सम्पत्ति का स्वामी नहीं, अपितु ट्रस्टी या संरक्षक समझते 
थे, उन्हें इसका उपयोग गरीबों की भलाई के लिए करना है। 


S 


गांधी जी का मूल्यांकन---उपर्युक्त देनो तथा विलक्षण प्रयोगों के कारण राज- 
नीतिक चिन्तन के इतिहास में गांधी जी का नाम अमर है । अणुबमों द्वारा लड़े जाने वाले 
अलयंकर विशवयुद्धों की पृष्ठभूमि में उके अहिसा के प्रयोग विलक्षण महत्व रखते हैं। 
` ने युद्धपीडित एवं सर्वनाश की आशंका से संत्रस्त मानव-जाति के लिए घनन्धका रपुर्ण 
| रान्न में उज्ज्वल उषा की किरण हैं। डॉ० राधाकृष्णन्‌ के शब्दों में गांधी जी को सदैव 
' इसखूप में स्मरण किया जाएगा किः “वे युद्ध से विह्वल विश्व को शान्ति प्रदान करने 


वाली नैतिक और आध्यात्मिके न्ति को सम्पन्न करने वाले महापुरुष थे ।” ` 


। ee ee TE व In Public Domai Gurukul Kangri Collection, Haridwar 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


१२८ प्रमुख राजनीतिक विचारक 


सारांश 


गांधीवाद का स्वरूप--गांधी जी द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों को 'गांधीवाद' 
कहा जाता है | i 

गांधी जी के मौलिक दार्शनिक और राजनीतिक सिद्धान्त निम्नलिखित हें-- 

(१) सत्य--इनके मतानुसार सत्य ही परमात्मा है और परमात्मा ही सत्य है। 
मानवजीवन का ध्येय सत्य की खोज करना है । इसके लिए आत्मशुद्धि अतीव 
आवश्यक है | 

(२) श्रहिसा--आहिसा का अर्थ हिसा या हत्या न करना है । हिसा का अभि- 
प्राय किसी भी जीव को स्वार्थवश, क्रोधवश या दुःख देने की इच्छा स कष्ट पहुचाना या 


मारना है। अहिंसा का आधार अद्वैत की भावना है । मनुष्य निरन्तर उन्नति करते हुए . 


हिसा से अहिसा की ओर बढ़ रहा है। 

(३) सत्याग्रह गांधी जी ने अहिसा के सिद्धान्त को व्यावहारिक रूप देने के 
लिए सत्याग्रह का सिद्धान्त प्रतिपादित किया । सत्याग्रह का अर्थ है सत्य पर आग्रह करते 
हुए अत्याचारी का प्रतिरोध करना, उसके सामने सिर न झुकाना । यह आत्मवल का 
पशुब्ल के साथ संघर्ष है । इसमें आत्मबल की विजय निश्‍चित हैं, किन्तु सत्याग्रही को 
अपने नैतिक चरित्र को ऊँचा रखते हुए सत्याग्रह के नियमों का पालन करना चाहिए । 

सत्याग्रह के विभिन्न साधन---(क) असहयोग, (ख) सविनय कानूनभंग, 
(ग) उपवास, (घ) हिजरत, (ड') धरना, (च) हड़ताल, (छ) सामाजिक बहिष्कार, 
(ज) व्यक्तिगत आग्रह्‌ । 


राजनीति और धर्म का सम्बन्ध--गांधीवाद की एक वडी विशेषता राजनीति 
को धामिक तथा आध्यात्मिक बनाता है । गांधी जी राजनीति में धामिक और नैतिक 
नियमों का पालन करना आवश्यक समझते थे । 


राज्यविषयक सिद्धान्त--गांधी जी राज्य की सत्ता के प्रबल विरोधी, अराज- 
कतावादी विचारक थे। वे राज्य का विरोधे निम्नलिखित तीन प्रधान कारणों के आधार 
पर करते थे---( १) यह व्यक्ति की नैतिकता के विकास में बाधक है । (२) यह हिसा और 
पाशविक शक्ति पर आधारित है। (३) इसके अधिकारों में निरन्तर वृद्धि हो रही है। 

गांधी जी का आदर्श, अराजक लोकतन्त्रीय समाज स्वावलम्बी ग्रामीण समुदायो 
का संघ है । इसका निर्माण विकेन्द्रीकरण और स्वेच्छापूर्ण सहयोग के आधार पर होगा । 
इस आदर्शं समाज में रेलगाड़ियाँ, भारी मशीनें, अदालतें, वकील तथा बड़े शहर नहीं 
होंगे । गांधीवाद के अनुसार व्यक्ति साध्य और राज्य साधन है । राज्य का कार्यक्षेत्र 
कम-से-कम होना चाहिए | 

विकेन्द्रीकरण--विकेन्द्रीक रण गांधीवाद का एक मौलिक सिद्धान्त है । इसके 
अनुसार केन्द्रीय सत्ता को अपने सब अधिकार ग्राम पंचायतों को अपने गाँव का प्रबन्ध व 
शासन करने के लिए दे देने चाहिएँ । प्रत्येक गाँव एक पूर्ण स्वतन्त्र गणराज्य होना 
चाहिएँ | 

वर्णघर्म का सिद्धान्त--गांधी जी वर्णव्यवस्था के समर्थक थे | वर्ण का आशय 
यह था कि हम सव अपने वंश और परम्परागत काम को अपनी जीविका के लिए ही 
करें, बशर्ते कि वह नैतिकता के मूल सिद्धान्तों के विरुद्ध न हो । 
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संरक्षकता (Trusteeship) का सिद्धान्त--गांधी जी समाज में धन के समान 
बितरण के लिए इस सिद्धान्त के पालन पर बल देते हैं । इसके अनुसार धनी लोगों को 
स्वेच्छापूर्वक यह समझना चाहिए कि उनके पास जो धन है वह समाज की अमानत या 
धरोहर है। वे उसमें से केवल अपने निर्वाह के लिए आवश्यक धनराशि ही ले सकते हैं ;. 
शेष राशि उन्हें समाज की दृष्टि से हितकर कामों में लगा देनी चाहिए । 


गांधीवाद व समाजवाद में भेद 


(१) गांधीवाद का आधार आध्यात्मिक है और समाजवाद का भौतिक है 
(२) गांधीवाद साधनों की शुद्धता पर वल देता है जबकि समाजवादी अपना लक्ष्य प्राप्त 
करने के लिए हिंसा, क्रान्ति और असत्य के प्रयोग में कोई संकोच नहीं करते हैं । 
(३) गांधीवाद वर्ग-संघर्ष का विरोधी और समाजवाद इसका प्रबल समर्थक है ॥ 
(४) गांधीवाद राष्ट्रीयकरण का विरोधी और समाजवाद इसका समर्थक है । 


गांधीवाद और माक्संवाद में भेद 


गांधोवाद मार्क्सवाद 
(१) यह धर्म और ईश्वर में विश्वास (१) यह धर्म को जनता के लिए अफीमः 
रखता है । समझता है और ईश्वर का कट्टर 
विरोधी है । 
(२) साध्य और साधन दोनों पवित्र होने (२) अपवित्र साधनों क अवलम्बन करने: 
चाहिएँ । में कोई दोष नहीं है । 


(३) अहिसा और प्रेम पर आधारित है। (३) मार्क्सवाद पूँजीपतियों का विध्वंसः 
करने एवं धर्म व ईश्वर से घृणा 
करने का पाठ पढ़ाता है। 

(४) अहिसा में विशवास रखता है। (४) यह हिसात्मक क्रान्ति को साम्यवादः 
के लिए अनिवार्य मानता है । 

(५) व्यक्ति को राज्य से अधिक महत्व (५) राज्य को व्यक्ति से अधिक महत्व 

देता है। देता हैँ | 

(६) औद्योगिक सभ्यता व मशीनों को (६) इन्हें वरदान मानता है। 

अभिशाप समझता है । 


(७) बड़े उद्योगों तथा राष्ट्रीयकरण का (७) इनका प्रबल समर्थक है। 
विरोधी है । 


गांधीवाद के दोष--(१) यह कोरा काल्पनिक आदर्शवाद है। (२) आहिसा 


को अत्यधिक महत्व देता है । (३) राज्य को अनुचित रूप से हिंसा का प्रतीक मानता: 
है। (४) इसकी अहिंसा हिसापूण है। 
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प्रमुख राजनीतिक विचारक 


प्रश्‍न 


गांधीवाद का सार विकेन्द्रीकरण है--विवेचना कीजिए । (राजस्थान, १९८०) 
गांधी जी के ग्रहिसा सम्बन्धी विचारों का परीक्षण करते हुए उनकी राजनीतिक 
क्रियान्विति का विश्लेषण कीजिए । (राजस्थान, १९७९) 
[ संकेत--गांधी जी ने सत्याग्रह के रूप में हिसा को राजनीतिक क्षेत्र में क्रियान्वित 
किया | ] 
यद्यपि माक्स एवं गांधी दोनों ही राज्य की सवंशक्तिमत्ता फे ग्रालोचक थे, तथापि 
उनके साधनों के प्रतिपादन में अन्तर AT | (राजस्थान, १६७५) 
गांधी जी की राजनीति के ग्रध्यात्मीकरण की श्रवधारणा का क्या भ्रर्थ था ? स्पष्ट 
कीजिए एवं उचित उदाहरण दीजिए। (राजस्थान, १९७८) 
गांधी जी के सामाजिक तथा ग्राथिक विचारों की ग्रालोचनात्मक परीक्षा कीजिए । 

(राजस्थान, १९७७) 
राजनीति के नैतिक आधारों पर महात्मा गांधी के विचारों का वर्णन कीजिए । 
सत्याग्रह Ale अहिंसा पर महात्मा गांधी के विचारों का वर्णन कीजिए । 

(गोरखपुर, १६७५) 
राजनीतिक चिन्तन में महात्मा गांधी की देन का उल्लेख कीजिए । (गोरखपुर, १९७५) 
गांधीवाद में व्यक्तिवाद, अराजकतावाद एवं श्रादर्शवाद के तत्वों का उल्लेख कीजिए । 

(गोरखपुर, १६७४) 
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